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ପ୍ରକାଶକଙ୍କ ନିବେଦନ 


ଧୃଘ୍‌ମ୮୮୪ ୮୩୩୩୦୭୦୮୩୨ ପୁସ୍ତକଟିର ଇଂରାଜୀ ଏକାଦଶ 
ସଂସ୍କରଣ ଅଦ୍ଵୈତ ଆଶ୍ରମ, କଲିକତା ଦ୍ଵାରା ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇ ବହୁଳ 
ଲୋକପ୍ରିୟ ହୋଇପାରିଥ୍‌ବାରୁ ଓଡ଼ଆ ପାଠକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଏହାର 
ଓଡ଼ିଆ ଅନୁବାଦ “ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ” ପ୍ରକାଶିତ ହେଲା । ଏହି ବକ୍ତୁତାଟି 
ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ୧୮୯୬ ଖ୍ରୀ, ମାର୍ଚ୍ଚ ୨୫ ତାରିଖରେ ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ର 
ଆମେରିକାର ହାର୍ଭାର୍ଡ ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟର ଗ୍ରାଜୁଏଟ୍‌ ଫିଲୋସଫିକାଲ୍‌ 
ସୋସାଇଟିରେ ପ୍ରଦାନ କରିଥୁଲେ । ଏହା ଆମେରିକାରେ ମାନନୀୟ 
ଜେ. ପି. ଫକ୍ସଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଥଲା । ପ୍ରଶ୍ନୋତ୍ତର ଭାଗ ମଧ୍ଯ 
ଆମେରିକା ପ୍ରକାଶନରୁ ଗୃହୀତ ହୋଇଛି । 

ସରଳ ଭାଷା ଓ କ୍ଷୁଦ୍ର କଳେବରରେ ପ୍ରସ୍ତୁତ ଏହି ପୁସ୍ତକଟି 
ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନର ଜଟିଳତାକୁ ସରଳ ଭାବରେ ପାଠକମାନଙ୍କ ପାଖରେ 
ଉପସ୍ଥାପିତ କରିବ, ଏହା ଆମର ଆଶା ଓ ବିଶ୍ଵାସ । 
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ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ 


[ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ୧୮୯୬ ଖ୍ରୀ: ମାର୍ଚ୍ଚ ୨୫ 
ତାରିଖ ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ର ଆମେରିକାର ହାର୍ଭାର୍ଡ ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟର ଗ୍ରାଜୁୟେଟ୍‌ 
ଫିଲୋସଫିକାଲ୍‌ ସୋସାଇଟିରେ ପ୍ରଦତ୍ତ ବକ୍ତୃତା] 

ଆଜିକାଲି ଯାହାକୁ ସାଧାରଣଭାବରେ `ବେଦାନ୍ତ-ଦର୍ଶନ” 
କୁହାଯାଏ, ଭାରତର ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମସମ୍ପ୍ରଦାୟଗୁଡ଼ିକର ସବୁ ସତ୍ୟ ତାହାର 
ଅନ୍ତର୍ଗତ । ସେଥୁପାଇଁ ନାନାଭାବରେ ଏହାର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଇଅଛି, 
ଏବଂ ମୋ ମତରେ କ୍ରମୋନ୍ନତି ଧାରାରେ ତାହା ହୋଇଅଛି -- 
ଦ୍ଵୈତବାଦରେ ସେଗୁଡ଼ିକର ଆରମ୍ଭ ଏବଂ ଅଦ୍ଵୈତବାଦରେ ପରିସମାପ୍ତି । 
ବେଦାନ୍ତର ଶବ୍ଦଗତ ଅର୍ଥ ବେଦର ଅନ୍ତ ବା ଶେଷ - ବେଦ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର 
ଶାସ୍ତ୍ର ।` ପାଶ୍ଚତ୍ୟରେ କେବେ କେବେ “ ବେଦ” କହିଲେ ଏହାର ସ୍ତୋତ୍ର 
ଓ ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ଅଂଶ ମାତ୍ର ବୁଝାଏ । କିନ୍ତୁ ବର୍ଭମାନ କାଳରେ ବେଦର 
ଏହି ଅଂଶର ବ୍ୟବହାର ପ୍ରାୟ ନାହିଁ କହିଲେ ଚଳେ ଭାରତରେ ବର୍ତମାନ 
‹ବେଦ” କହିଲେ ସାଧାରଣତଃ ବେଦାନ୍ତକୁ ହିଁ ବୁଝାଏ | ସବୁ ଭାଷ୍ୟକାର 


୧. ବେଦ ପ୍ରଧାନତଃ ଦୁଇଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ, ଜ୍ଞାନକାଣ୍ଡ ଓ କର୍ମକାଣ୍ଡ । ପ୍ରସିଦ୍ଧ 
ସ୍ତୋତ୍ର ଓ କ୍ରିୟାନୁଷ୍ଠାନ ବିଧ୍‌ ବା ବ୍ରାହ୍ମଣଗୁଡିକ କର୍ମକାଣ୍ଡର ଅନ୍ତର୍ଗତ । କ୍ରିୟାନୁଷ୍ଠାନ 
ବିଧ୍‌ରୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ପ୍ରସଙ୍ଗ ବେଦର ଯେଉଁସବୁ ଅଂଶରେ ରହିଅଛି, ସେଗୁଡିକର 
ନାମ ଉପନିଷଦୂ । ଉପନିଷଦ ଜ୍ଞାନକାଣ୍ଡର ଅନ୍ତର୍ଗତ । ସବୁ ଉପନିଷଦୂ ହିଁ ଯେ 
ବେଦର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଅଂଶରୂପରେ ରଚିତ, ତାହା ନୁହେଁ । ଏଥ୍‌ରୁ କେତେଗୁଡିଏ ବ୍ରାହ୍ମଣ 
ଅଂଶର ମଝିରେ ମଝିରେ ବିକ୍ଷିପ୍ତ ହୋଇ ରହିଅଛି ଏବଂ ଅନ୍ତତଃ ଗୋଟିଏ ରହିଅଛି 
ସଂହିତାଂଶରେ । କେବେ କେବେ ବେଦର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ନୁହେଁ, ଏପରି ଗ୍ରନ୍ଥକୁ ମଧ୍ଯ 
“ଉପନିଷଦୂ' କୁହାଯାଏ -ଯଥା ଗୀତା । କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତ ପକ୍ଷରେ ବେଦର ନାନା 
ସ୍ଥାନରେ ଯେଉଁସବୁ ଦାର୍ଶନିକ ତଥ୍ୟପୂର୍ଣ୍ଣ ଆଲୋଚନା ରହିଛି, ସେଗୁଡିକୁ ସାଧାରଣତଃ 
“ଉପନିଷଦୂ' କୁହାଯାଏ । ଏହି ଆଲୋଚନାଗୁଡିକ ସଂଗୃହୀତ ହୋଇ ‹ ବେଦାନ୍ତ” 
ନାମରେ ଅଭିହିତ ହୋଇଅଛି । 


୨ ଦେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ 


ଶାସ୍ତ୍ରୋକ୍ତି ଉଦ୍ଧୃତ କରିବା ସମୟରେ ତାହା ବେଦାନ୍ତରୁ ନେଇଥାଆନ୍ତି - 
ଏହା ହିଁ ନିୟମ; ଭାଷ୍ୟକାରମାନଙ୍କ ନିକଟରେ ବେଦାନ୍ତର ଆଉ ଗୋଟିଏ 
ବିଶେଷ ନାମ ' ଶୁତି” ।` ‹ ବେଦାନ୍ତ' ନାମରେ ପରିଚିତ ସବୁ ଗ୍ରନ୍ଥ ବେଦର 
କ୍ରିୟାକାଣ୍ଡ ପରେ ରଚିତ ହୋଇ ନାହିଁ । ଯେପରି “ଭଶୋପନିଷଦ୍‌ ' ନାମକ 
ବେଦାନ୍ତ-ଗ୍ରନ୍ଥ ବେଦର ଅତି ପ୍ରାଚୀନ ଅଂଶ ଯଜୁର୍ବେଦର ଚନ୍ନ୍ାରିଂଶତମ 
ଅଧ୍ୟାୟରେ ରହିଅଛି । ବେଦର ବ୍ରାହ୍ମଣ ବା ଅନୁଷ୍ଠାନ ମୂଳକ ଅଂଶରେ 
ମଧ୍ଯ ଅନ୍ୟ କେତେଖଣ୍ଡ ଉପନିଷଦ୍‌ ଅଛି । କୁହାଯାଏ ଉପନିଷଦୂର ସଂଖ୍ୟା 
ଏକଶହ ଆଠ । ଏଗୁଡିକର ରଚନାକାଳ ନିଶ୍ଚୟ କରି କୁହାଯାଏ ନାହିଁ । 
ତେବେ ଏ କଥା ନିଶ୍ଚିତ ଯେ, ଉପନିଷଦୂ ବୌଦ୍ଧ ଯୁଗ ପୂର୍ବରୁ ରଚିତ | 
କେତେକ ଅପ୍ରଧାନ ଉପନିଷଦ୍ଵରେ ଅବଶ୍ୟ ପରବର୍ତୀ ଯୁଗର ଘଟଣା ଓ 
ବିଷୟର ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି କିନ୍ତୁ ଏହାଦ୍ଵାରା ପ୍ରମା ଣିତ ହୁଏ ନାହିଁ ଯେ ସେହି 
ଉପନିଷଦୂଗୁଡିକ ପରବର୍ତୀ କାଳରେ ରଚିତ । ସଂସ୍କୃତ ସାହିତ୍ୟର ବହୁ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦେଖାଯାଏ ଯେ, ଗ୍ରନ୍ଥର ମୂଳ ଅଂଶ ବହୁ ପ୍ରାଚୀନ ହେଲେ 
ମଧ୍ଯ ତାହା ମଧ୍ଯରେ ପରବର୍ତୀ କାଳର ବହୁ ଘଟଣା ଯୁକ୍ତ ହୋଇଅଛି; 
ସାମ୍ପ୍ରଦାୟିକ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ନିଜ ନିଜ ସମ୍ପ୍ବଦାୟର ଗୌରବ ବଢ଼ାଇବା 
ପାଇଁ ଏହିପରି କରିଥାଆନ୍ତି । ବାକି ଉପନିଷଦ୍‌ଗୁଡ଼ିକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ବେଦର 
ବ୍ରାହ୍ମଣ ବା ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଅଂଶର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ନୁହେଁ; କିନ୍ତୁ ସେଗୁଡ଼ିକ 
ଯେ ବେଦର ଅନ୍ୟ ଅଂଶରୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଏକଥା ଭାବିବାର କୌଣସି 
ହେତୁ ନାହିଁ, କାରଣ ଆମେମାନେ ଜାଣୁ, ଏଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରୁ ଅନେକଗୁଡ଼ିଏ 
ଏକାବେଳକେ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇଛି ଏବଂ ବହୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ - ଅଂଶ ଲୁପ୍ତ ମଧ୍ଯ 
ହୋଇଛି । ସୁତରାଂ ଏହା ଖୁବ୍‌ ସମ୍ଭବ ଯେ, ଏହି ସ୍ବତନ୍ତ ଉପନିଷଦ୍ଗୁଡ଼ିକ 
କେଉଁ କେଉଁ ବ୍ରାହ୍ମଣର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ଥୁଲା, କାଳକ୍ରମେ ସେହି ବ୍ରାହ୍ମଣ- 


୧. 'ଶୁଦି'ର ଅର୍ଥ -- ଯାହା ଶୁତ ହୋଇଅଛି | 'ଷୁତି' ଶବ୍ଦରେ ସମସୁ 
ବୈଦିକ ସାହିତ୍ୟ ବୁଝାଇଲେ ମଧ୍ଯ ଭାଷ୍ୟକାରଗଣ ପ୍ରଧାନତଃ ଉପନିଷଦ ଅର୍ଥରେ ହିଁ 
ଏହାର ପ୍ରୟୋଗ କରିଥାଆନ୍ତି । 


ବେଦାନ୍ତ- ଦର୍ଶନ ୩ 


ଅଂଶଗୁଡ଼ିକ ଲୋପ ପାଇଯାଇଛି; କିନ୍ତୁ ଉପନିଷଦ୍‌ଗୁଡ଼ିକ ରହିଯାଇଛି । 
ଏହି ଉପନିଷଦ୍‌ଗୁଡ଼ିକ “ଆରଣ୍ୟକ” ନାମରେ ମଧ୍ଯ ଅଭିହିତ । 

ତେଣୁ ବେଦାନ୍ତ ହିଁ କାର୍ଯ୍ୟତଃ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ଶାସ୍ତ୍ରଗ୍ରନ୍ଥ, ଏବଂ 
ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ଯେତେଗୁଡ଼ିଏ ଆସ୍ତିକ ମତବାଦ ଅଛି ସେଥ୍‌ରୁ 
ସବୁଗୁଡ଼ିକ ହିଁ ବେଦାନ୍ତକୁ ଭିରିରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ଏପରିକି 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟଂସିଵିର ଉପଯୋଗୀ ହେଲେ ବୌଦ୍ଧ ଏବଂ ଜୈନମାନେ 
ମଧ୍ଯ ପ୍ରମାଣ ପାଇଁ ବେଦାନ୍ତର ବାକ୍ୟ ଉଦ୍ଧୃତ କରନ୍ତି । ଭାରତର ସବୁ 
ଦାର୍ଶନିକ ମତବାଦ ବେଦକୁ ଭିଭି ବୋଲି ଦାବୀ କଲେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ମତ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ନାମ ଗ୍ରହଣ କରି ଅଛନ୍ତି । ସର୍ବଶେଷଟି ବ୍ୟାସଙ୍କର 
ମତ; ଏହା ପୂର୍ବବର୍ଭୀ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଦାର୍ଶନିକ ମତଗୁଡ଼ିକ ଅପେକ୍ଷା ଅଧ୍କ 
ବେଦନିଷ୍ଠତ ଏବଂ ଏହା ସାଂଖ୍ୟ, ନ୍ୟାୟ, ପ୍ରଭୃତି ପୂର୍ବବର୍ତୀ ଦର୍ଶନଗୁଡ଼ିକ 
ସହିତ ବେଦାନ୍ତମତଗୁଡ଼ିକର ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ - ବିଧାନର ଚେଷ୍ଟା କରିଅଛି | 
ସେଥ୍‌ପାଇଁ ବିଶେଷ ଭାବରେ ଏହାକୁ ହିଁ ବେଦାନ୍ତ- ଦର୍ଶନ” କୁହାଯାଏ; 
ବର୍ତମାନ ଭାରତରେ ବ୍ୟାସ - ସୂତ୍ର' ଗୁଡ଼ିକ ହିଁ ବେଦାନ୍ତ-ଦର୍ଶନର ଭିରି | 
ବିଭିନ୍ନ ଭାଷ୍ୟକାରଗଣ ପୁଣି ଏହି ବ୍ୟାସସୂତ୍ର ଗୁଡ଼ିକର ବିଭିଳ୍ନ ରୂପରେ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଅଛନ୍ତି । ସାଧାରଣତଃ ଭାରତରେ ବର୍ତମାନ ତିନି ଶ୍ରେଣୀର 
ଭାଷ୍ୟକାରଂ ଅଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କର ବ୍ୟାଖ୍ୟାକୁ ଅବଲମ୍ବନ କରି ତିନୋଟି 


୧. ବ୍ୟାଖ୍ୟା ନାନା ଧରଣର ଅଛି; ଯେପରି ଭାଷ୍ଯ, ଟୀକା, ଟିପ୍ପଣୀ, 
ବୂର୍ଷ୍ୀ ରତ୍ୟାଦି । ଏଗୁଡିକ ମଧ୍ଯରୁ ଭାଷ୍ୟ ଛଡ଼ା ଆଉ ସବୁଗୁଡ଼ିକ ହିଁ ଗ୍ରନ୍ଥର ମୂଳ 
ପାଠର ଅଥବା ତଦନ୍ତର୍ଗତ କଠିନ ଶବ୍ଦର ସରଳାର୍ଥ । ଭାଷ୍ୟକୁ ଠିକ୍‌ ଶବ୍ଦାର୍ଥ - ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
କୁହାଯାଏ ନାହିଁ, ମୂଳ ଗ୍ରନ୍ତକୁ ଅବଲମ୍ବନ କରି ଗୋଟିଏ ଦାର୍ଶନିକ ମତବାଦ ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
କରିବା ହିଁ ଭାଷ୍ୟର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ -- କେବଳ ଶଦା ର୍ଥ- ପ୍ରକାଶ ନୁହେଁ | ଗୋଟିଏ ଦର୍ଶନ 
ସ୍ଥାପନ କରିବା ଏହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ । ଭାଷ୍ୟକାର ମୂଳ ଗ୍ରନ୍ଥର ବିଷୟକୁ ନିଳ ମତବାଦର 
ପ୍ରମାଣରୂପେ ପ୍ରହଣ କରି ସେହି ମଦବାଦର ବିସ୍ତାର କରନ୍ତି । ବେଦାନ୍ତ ଉପରେ 
ବହୁ ଭାଷ୍ୟାଦି ରଚିତ ହୋଇଅଛି । ବ୍ୟାସ-ରଚିତ ଦାର୍ଶନିକ ସ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ିକ (ବ୍ୟାସ- 
ସୁତ୍ର ବା ଦେଦାନ୍ତ ସୁତ୍ର” ମଧ୍ଯରେ ହିଁ ବେଦାନ୍ତମତ ସମୂହର ଶେଷ ଓ ଚରମ ପ୍ରକାଷ 
ଲାଭ କରିଅଛି । ବ୍ୟାସ - ରଚିତ ଉତ୍ତର -ମୀମାଂସା ନାମକ ଏହି ଗ୍ରନ୍ନଖଣ୍ଡିକ ହିଁ 


୪ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ 


ଦାର୍ଶନିକ ମତ ଓ ସମ୍ପଦ୍ରାୟ ଗଢ଼ି ଉଠିଅଛି -_ ପ୍ରଥମଟି ଦ୍ଵୈତ, ଦ୍ିତୀୟଟି 
ବିଶିଷ୍ଟାଦ୍ଵୈତ ଏବଂ ତୃତୀୟଟି ଅଦ୍ଵୈତ । ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଦ୍ଵୈତବାଦୀ ଓ 
ବିଶିଷ୍ଠାଦ୍ଦୈତବାଦୀମାନଙ୍କର ସଂଖ୍ୟା ହିଁ ଭାରତରେ ସର୍ବାପେକ୍ଷା ବେଶୀ; 
ସେମାନଙ୍କର ତୁଳନାରେ ଅଦ୍ଵୈତବାଦୀଙ୍କର ସଂଖ୍ୟା ଅତି ଅଳ୍ପ । ଏହି 
ତିନୋଟି ମତବାଦର ଭାବଧାରା ଆପଣମାନଙ୍କ ନିକଟରେ ଉପସ୍ଥାପିତ 
କରିବାର ଚେଷ୍ଟା କରିବି; ତେବେ ଆରମ୍ଭ କରିବା ପୂର୍ବରୁ ଗୋଟିଏ କଥା 
କହି ରଖେ -¬ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର ମନୋବିଜ୍ଞାନ ଏ ତିନୋଟି ମତବାଦର 
ସାଧାରଣ ମନୋବିଜ୍ଞାନ। ସାଂଖ୍ୟ ମନୋବିଜ୍ଞାନ ସହିତ ନ୍ୟାୟ ଓ 
ବୈଶେଷିକ ମନୋବିଜ୍ଞାନଗ ଯଥେଷ୍ଟ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ରହିଅଛି, ବିରୋଧ 
କେବଳ କେଟଚୋଟି ଅପ୍ରଧାନ ଟିକିନିଖୁ ବିଷୟ ନେଇ । 

ତିନିଗୋଟି ବିଷୟରେ ସବୁ ବେଦାନ୍ତବାଦୀ ଏକମତ? ସମସ୍ତେ 
ଛଶ୍ଵର, ବେଦ ଏବଂ କଳ୍ପରେ ବିଶ୍ଵାସୀ । ବେଦ କଥା ପୂର୍ବରୁ ଆଲୋଚିତ 
ହୋଇଅଛି । “କଳ୍ପ” ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବିଶ୍ଵାସ ଏହିପରି : ବିଶ୍ଵ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡରେ 


ବେଦାନ୍ତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ପ୍ରାମାଣ୍ୟ ଗ୍ରନ୍ଥ କେବଳ ବେଦାନ୍ତ କାହିଁକି, ସମଗ୍ର ହିନ୍ଦୁଶାସ୍ତ୍ର 
ବକ୍ତବ୍ଯ ବ୍ୁଝିବାର ପ୍ରାମାଣ୍ଯ ଗ୍ରନ୍ଥ । ତେଣୁ ସର୍ବାଧ୍କ ବିରୋଧୀ ସମ୍ପ୍ରଦାୟଗୁଡ଼ିଙ୍କୁ 
ମଧ୍ଯ ବ୍ୟାସ ସୂତ୍ର ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ପଡ଼ିଛି ଏବଂ ତାହା ସହିତ ନିଜ ନିଜ ଦାର୍ଶନିକ 
ମତବାଦର ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ - ବିଧାନ କରିବାକୁ ହୋଇଅଛି । ଅତି ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ 
ମଧ୍ଯ ବେଦାନ୍ତ-ଦର୍ଶନର ଭାଷ୍ଯକାରଗଣ ତିନୋଟି ପ୍ରସିଦ୍ଧ ସମ୍ପ୍ରଦାୟରେ ବିଭକ୍ତ 
ଥୁଲେ -¬ ଦ୍ବୈତବାଦୀ, ବିଶିଷ୍ଠାଦ୍ଵୈତବାଦୀ ଓ ଅଦ୍ବୈତବାଦୀ । ପ୍ରାଚୀନ ଭାଷ୍ୟଗୁଡିକ 
ବୋଧହୁଏ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇଛି; କିନ୍ତୁ ଆଧୁନିକ କାଳରେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ପରବର୍ରୀ 
ଯୁଗର ଭାଷ୍ୟକାରମାନେ -- ଶଙ୍କର, ରାମାନୁଜ ଓ ମଧୁ -- ସେଗୁଡିକର ପୁନଃ 
ପ୍ରବର୍ଭନ କରିଛନ୍ତି । ଶଙ୍କର ଅଦ୍ଦୈତବାଦର ପୁନଃପ୍ରବର୍ତନ କଲେ, ରାମାନୁଜ କଲେ 
ପ୍ରାଚୀନକାଳର ବୋଧାୟନଙ୍କର ବିଶିଷ୍ଟାଦ୍ଵୈତବାଦର, ଆଉ୍ଭ ମଧ୍ଧ ଦ୍ଵୈତବାଦର । 
ଭାଉତରେ ସମ୍ପ୍ରଦାୟ ଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରଭେଦ ପ୍ରଧାନତଃ ଦାର୍ଶନିକ ବିଷୟ ନେଇ; 
ଅନୁଷ୍ଠାନ- ପଦ୍ଧତିରେ ପ୍ରଭେଦ ଅତି ସାମାନ୍ୟ, କାରଣ ଦର୍ଶନ ଓ ଧର୍ମର ଭିଭି 
ସମସ୍ତଙ୍କର ଏଜ । 


ବେଦାନ୍ତ- ଦର୍ଶନ ୫ 


ଯେଉଁଠି ଯାହା କିଛି ଜଡ଼ପଦାର୍ଥ ଅଛି, ସେସବର, “ଆକାଶ” ନାମକ 
ଗୋଟିଏ ମୂଳ ପଦାର୍ଥରୁ ସୃଷ୍ଟ, ଏବଂ ସବୁ ଶକ୍ତି ହିଁ - - ମାଧ୍ୟାକର୍ଷଣ, 
ଆକର୍ଷଣ, ବା ବିକର୍ଷଣ, ଜୀବନୀଶକ୍ରି ବା ଯେକୌଣସି ଶକ୍ଚି ହେଉନା 
କାହିଁକି, ସବୁ ପ୍ରାଣଃ ନାମକ ଗୋଟିଏ ମୂଳ ଶକ୍ତିରୁ ଉଦ୍‌ଭୂତ । 
ଆକାଶ ଉପରେ ପ୍ରାଣର କ୍ରିୟା ଫଳରେ ଏହି ବିଶ୍ଵ ସୃଷ୍ଟ ବା ବହିଃପ୍ରକ୍ଷିପ୍ତ 
ବା ବହିଃନିଃସୃତ ହୋଇଛି । କନ୍ଥାରମ୍ଭରେ ଆକାଶ ଗତିହୀନ, ଅନଭିବ୍ୟକ୍ତ 
ଥାଏ । ତାହାପରେ ଏହା ଉପରେ ପ୍ରାଣର କ୍ରିୟା ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । ଆଉ 
ପ୍ରାଣ ଯେତେ ବେଶୀ କ୍ରିୟାଶୀଳ ହୁଏ, ଆକାଶରୁ ସେତେ ବେଶୀ 
ଗ୍ରହ, ପ୍ରାଣୀ, ମନୁଷ୍ଯ, ନକ୍ଷତ୍ର ପ୍ରଭୃତି ସ୍ୂଳ ଓ ସୂଳତର ପଦାର୍ଥର ସୃଷ୍ଟି 
ହେଉଥାଏ । ଗଣନାତୀତ କାଳପରେ ଏହି ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ବନ୍ଦ ହୋଇଯାଏ 
ଏବଂ ବିଲୟ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ; ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁ ସୂକ୍ଷ୍ମରୁ ସୂକ୍ଷ୍ମତର ବସ୍ତୁରେ 
ବିଲୀନ ହେଉ ହେଉ ପୁନରାୟ ମୂଳ ଆକାଶ ଓ ପ୍ରାଣରେ ପରିଣତ ହୁଏ । 
ସେତେବେଳେ ନୂତନ “କଳ୍ପ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । ପ୍ରାଣ ବା ଆକାଶ ଉପରେ 
ମଧ୍ଯ କିନ୍ଥି ଅନ୍ଥି। ଉଭୟକୁ ବିରାଟ ମନ ବା “ମହତ୍‌' ନାମକ ତୃତୀୟ 
ସତ୍ତାରେ ବିଲୀନ କରାଯାଇପାରେ । ବିରାଟ ମନ ଆକାଶ ବା ପ୍ରାଣ 
ସୃଷ୍ଟି କରେ ନାହିଁ, ନିଜକୁ ହିଁ ପ୍ରାଣ ଓ ଆକାଶରେ ରୂପାୟିତ କରେ । 
ବର୍ଭମାନ ମନ, ଆତ୍ମା ଓ ଶଶ୍ବରଙ୍କ ବିଷୟରେ ବିଶ୍ବାସ ନେଇ 
ଆମେମାନେ ଆଲୋଚନା କରିବୁ । “ସର୍ବଜନଗ୍ରାହ୍ୟ ସାଂଖ୍ୟ - ମନସ୍ତନ୍ତଵ 
ଅନୁସାରେ ଅନୁଭୂତିକ୍ଷେତ୍ରରେ _ ଯେପରି କିଛି ଦେଖ୍‌ବା ସମୟରେ 
-- ପ୍ରଥମେ ଦେଖ୍ବାର ଯନ୍ତ୍ର ଓ କାରଣ ଚକ୍ଷୁ । ଚକ୍ଷୁ-ଯନ୍ତ୍ରର ପଛରେ 
ଦର୍ଶନର ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଚକ୍ଷୁର ସ୍ବାୟୁ ବା ସ୍ନାୟୁକେୟ୍ଦ୍ର ରହିଅଛି; ଏଗୁଡ଼ିକ 
ବାହାରର ଯନ୍ତ୍ର ନୁହେଁ, କିନ୍ତୁ ଏଗୁଡ଼ିକ ଛଡ଼ା ଚକ୍ଷୁ ଦେଖ୍‌ପାରିବ ନାହିଁ । 
ଅନୁଭୂତି ପାଇଁ ଆହୁରି ମଧ୍ଯ କିଛିର ପ୍ରୟୋଜନ । ମନ ଥୁବା ଆବଶ୍ୟକ 
ଏବଂ ଇନ୍ରିୟ ସହିତ ମନର ସଂଯୋଗ ମଧ୍ଯ ଆବଶ୍ୟକ । ଏହାଛଡ଼ା 
ମଧ୍ଯ ସମ୍ବେଦନାକୁ ବୁଝିର ବା ମନର ପ୍ରତିକ୍ରିୟାଶୀଳ ନିଶ୍ଚୟାତମ୍ମିକା ବୃତ୍ତି 


୬ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ 


ନିକଟରେ ପହଞ୍ଚାଇ ଦେବା ଆବଶ୍ୟକ; ବୁଦି ନିକଟରୁ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ଆସିବା 
ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ବହିର୍ଜଗତ ପ୍ରତିଭାତ ହୁଏ ଏବଂ ଅହଂବୋଧ ମଧ୍ଯ ଜାଗ୍ରତ 
ହୁଏ । ତାହାପରେ ଆସେ ଇଚ୍ଛା କିନ୍ତୁ ତଥାପି ସବ୍ରୁ ହେଲା ନାହିଁ । ଯେପରି 
ଅବିଛିନ୍ନଭାବରେ ବିଚ୍ଛୁରିତ ଆଲୋକର ସ୍ବନ୍ଦନରେ ପ୍ରସ୍ପୁଟ କେତୋଟି 
ଚିତ୍ରକୁ ନେଇ ଗୋଟିଏ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଚିତ୍ର ପାଇବାକୁ ହେଲେ, ସେଗୁଡ଼ିକର 
ପ୍ରତ୍ୟେକକୁ କୌଣସି ଏକ ସ୍ଥିର ବସ୍ତୁ ଉପରେ ନିକ୍ଷେପ କରିବାକୁ ହୁଏ, 
ସେହିପରି ମନର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଭାବକୁ ମଧ୍ଯ ଏକତ୍ର କରି ଦେହ ଓ ମନର 
ତୁଳନାରେ ଯାହା ସ୍ଥିର, ସେହିପରି କୌଣସି ଗୋଟିଏ ପଦାର୍ଥ ଉପରେ 
ପ୍ରକ୍ଷେପ କରିବାକୁ ହେବ; ଏହି ସିର ପଦାର୍ଥଟି ଜୀବାତ୍ା -- ପୁରୁଷ ବା 
ଆତ୍ମା । 

ସାଂଖ୍ୟଦର୍ଶନ ମତରେ “ବୁଦ୍ଧି” ନାମକ ମନର ପ୍ରତିକ୍ରିୟାଶୀଳ 
ଅବସ୍ଥାଟି ମହତ୍‌ ବା ବିରାଟ ମନର ପରିଣାମ, ରୂପାନ୍ତର ବା ଗୋଟିଏ 
ବିଶେଷ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି । ମହତ୍‌ ହିଁ ମ୍ପନ୍ଦନଶୀଳ ଚିନ୍ତାରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ଦ୍ରୁଏ ଏବଂ 
ଏହାର ଗୋଟିଏ ଅଂଶ ପରିବର୍ଭିତ ହୋଇ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ହୁଏ, ଅନ୍ୟ ଅଂଶରେ 
ହୁଏ ସୂକ୍ଷ୍ମ ଭୂତ (ତଢ଼ାଢତ) । ଏହି ସମସ୍ତର ସମବାୟରେ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵ ସୃଷ୍ଟ 
ହୁଏ । ସାଂଖ୍ୟଦର୍ଶନ ମତରେ ଏହି ମହତ୍‌ ପରେ ମଧ୍ଯ ଆଉ ଗୋଟିଏ 
ଅବସ୍ଥା ଅଛି, ଯାହାର ନାମ ' ଅବ୍ଯକବା ଅପ୍ରକାଶିତ: ସେଠାରେ ମନର 
ମଧ୍ଯ ପ୍ରକାଶ ନାହିଁ, କେବଳ କାରଣଗୁଡ଼ିକ ଥାଏ । ଏହି ଅବସ୍ଥାର ଆଉ 
ଗୋଟିଏ ନାମ ପ୍ରକୃତି” । ଏହି ପ୍ରକୃତିର ବାହାରେ ପ୍ରକୃତିରୁ ଚିର - ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର 
ପୁରୁଷ ଅଛନ୍ତି, ସେ ହେଉଛନ୍ତି ସାଂଖ୍ୟର ନିର୍ଗୁଣ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ଆତ୍ମା । 
ପୁରୁଷ କର୍ତା ନୂହନ୍ତି, ସାକ୍ଷୀ ମାତ୍ର । ପୁରୁଷକୁ ବୁଝାଇବା ପାଇଁ ସ୍ପଟିକର 
ଉଦାହରଣ ଦିଆହୁଏ | ପୁରୁଷ ବର୍ଣ୍ଣହୀନ ସ୍ଵଚ୍ଛ ସ୍ତଟିକ ସଦୃଶ; ଏହାର 
ସମ୍ମୁଖରେ ବିଭିନ୍ନ ବର୍ଣ୍ଣ ରଖୁଲେ ଏହା ସେହିସ ଦୁ ବର୍ଣ୍ଣରେ ରାଞ୍ଜିତ ବୋଲି 
ମନେହୁଏ କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତପକ୍ଷରେ ସ୍ତଟିକ ସେଥୁରେ ରଞ୍ଜଟ ଦୁଏ ନାହିଁ । 


ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ 


ବେଦାନ୍ତବାଦୀମାନେ ସାଂଖ୍ୟର “ପୁରୁଷ ଓ ପ୍ରକୃତି" ବିଷୟକ ମତ 
ଅସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ମତରେ ଏ ଦୁଇଟି ତତ୍ତ୍ଵ ମଧ୍ଯରେ ଯେଉଁ 
ବିରାଟ ବ୍ୟବଧାନ ରହିଅଛି, ଗୋଟିଏ ସଂଯୋଗ -ସେତୁର ସାହାଯ୍ୟରେ 
ସେ ବ୍ୟବଧାନ ଦୂର କରିବାକୁ ହେବ । ମନେକର ସାଂଖ୍ୟମତ ପ୍ରକୃତିରେ 
ପହଞ୍ଚିଲା, କିନ୍ଧୁ ପହଞ୍ଚିବା ମାତ୍ରକେ ପ୍ରକୃତିରୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପୁରୁଷ 
ନିକଟକୁ ଆସିବା ପାଇଁ ତାହାକୁ ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌ ଏକ ଡିଆଁରେ ଅନ୍ୟ ପ୍ରାନ୍ତକୁ 
ଯିବାକୁ ହୁଏ । ତେବେ ସାଂଖ୍ୟ ମତରେ ଏହି ବିଭିନ୍ନ ବର୍ଣ୍ଣଗୁଡ଼ିକ ସ୍ଵରୂପତଃ 
ବର୍ଣ୍ଣହୀନ ଆତ୍ମା ଉପରେ କ୍ରିୟାଶୀଳ ହେବାକୁ ସମର୍ଥ ହୁଅନ୍ତି କିପରି ? 
ସେଥୁପାଇଁ ବେଦାନ୍ତବାଦୀମାନେ ପ୍ରଥମରୁ ନିଶ୍ଚୟ କରି କହନ୍ତି ଯେ, ଏହି 
ଆତ୍ମା ଓ ଏହି ପ୍ରକୃତି ଏକ ।` 


୧. ବେଦାନ୍ତ ଓ ସାଂଖ୍ୟବର୍ଶନ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରଭେଦ ଅତି ସାମାନ୍ୟ । ସାଂଖ୍ୟର 
ପୁରୁଷ ହିଁ ବେଦାନ୍ତର ଶଶ୍ଵର ହୋଇଛନ୍ତି । ସବୁ ମତବାଦ ସାଂଖ୍ୟର ମନସ୍ତଦ୍ଵଵ ଗ୍ରହଣ 
କରିଥାଆନ୍ତି । ସାଂଖ୍ୟ ଏବଂ ବେଦାନ୍ତ ଉଭୟେ ଅସୀମ ଆତ୍ମାରେ ବିଶ୍ଵାସୀ; ପ୍ରଭେଦ 
କେବଳ ଏତିକି ଯେ, ସାଂଖ୍ୟ କହେ ଆମ୍ମା (ବା ପୁରୁଷ) ବହୁ । ସାଂଖ୍ୟ ମତରେ 
ଜଗତର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ପାଇଁ ବାହାରର କୌଣସି କିଛିର ପ୍ରଯୋଜନ ନାହିଁ । ବୈଦାନ୍ଜିକ 
ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି, କେବଳ ମାତ୍ର ଅଦ୍ଵିତୀୟ ଆତ୍ମା ରହିଛନ୍ତି, ସେ ବହୁରୂପରେ ପ୍ରତୀତ 
ହୁଅତ୍ତି । ସାଂଖ୍ୟ - ବିଶ୍ଳେଷଣ ଉପରେ ଆମମାନଙ୍କର ମତବାଦ ବେଦାନ୍ତ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ । 
(୧୮୯୬, ମାର୍ଚ୍ଚ ୨୪ ତାରିଖର କଥୋପକଥନଭୁ) ତୁମମାନଙ୍କର ଇଂରାଜୀ 
ଭାଷାରେ 'କରିଏସନ୍‌' (୦୮୯୬୩0୦୮ - ¬ ସୃଷି) ଶହଚି ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାର 'ପ୍ରକ୍ଷେପ” 
(7୮01 1101) ` ଶବ୍ଦଟିର ଠିଜ୍‌ ଅନୁରୂପ | କାରଣ ଭାରତରେ ଏପରି କୌଣସି 
ଧର୍ମସମ୍ପ୍ରଦାୟ ନାହିଁ, ଯେଉଁମାନେ ' ଶୂନ୍ଯ (ବା ଅସତ୍‌)ରୁ ଜଗତ୍‌ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଅଛି' -_ 
ପାଶ୍ଚାତ୍ୟର ଏହି ଧାରଣାକୁ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି । ପୂର୍ବରୁ ବିଦ୍ୟମାନ କୌଣସି ସତ୍‌ - ବସ୍ତୁର 
ପ୍ରକ୍ଷେପକୁ ହିଁ ଆମେମାନେ 'ସୃଷ୍ି' ବୋଲି ବୁଝୁ । ( ସାମୀଜୀକର 'ଆମ୍ା' ନାମକ 
ବରୁତାରୁ) ଛାନ୍ଦୋଗ୍ୟ ଉପ,, ୬/ ୧/ ୪, ମୁଣୁକ ଉପର, ୧/୩ 


୮ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ 


ଏପରିକି ଦ୍ଵୈତବେଦାନ୍ତବାଦୀମାନେ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି, ଆମ୍ମା 
ବା ଶଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵର କେବଳ ନିମିତ୍ତ-କାରଣ ନୁହନ୍ତି, ସେ ଉପାଦାନ 
କାରଣ ମଧ୍ଯ; କିନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କ ନିକଟରେ ଏହା କେବଳ କଥା ମାତ୍ର, 
ପ୍ରାଣର କଥା ନୁହେଁ; କାରଣ ସେମାନେ ନିଜ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଏହିଭାବରେ 
ଏଡ଼େଇବାକୁ ଚାହାଁତ୍ରିଃ ସେମାନେ କହନ୍ତି: ବିଶ୍ଵରେ ତିନିଗୋଟି ସତ୍ତା 
ଅଛି -- ଭଶ୍ଵର, ଜୀବ ଓ ପ୍ରକୃତି । ପ୍ରକୃତି ଓ ଜୀବ ଯେପରି ଶଶ୍ବରଙ୍କର 
ଦେହ, ଏହି ଅର୍ଥରେ କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ, ଭଶ୍ବର ଓ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵ ଏକ | 
ˆ କିନ୍ତୁ ଚିରକାଳ ଧରି ପ୍ରକୃତି ଓ ବିଭିନ୍ନ ଜୀବ ପରସ୍ପର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ରହିଯାଆନ୍ତି । 
କେବଳ କଳ୍ପାରମ୍ଭରେ ସେମାନେ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ କଳ୍ପାନ୍ତରେ 
ସୃକ୍ଷ୍ମାବସ୍ଥା ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ବୀଜାକାରରେ ରହିବେ । 
ଅଦ୍ଵୈତବେଦାନ୍ତବାଦୀମାନେ ଜୀବ ବା ଆତ୍ମା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଏହି 
ମତବାଦ ଆଗ୍ରାହ୍ୟ କରନ୍ତି ଏବଂ ଉପନିଷଦ୍‌ର ପ୍ରାୟ ସମଗ୍ର ଅଂଶ 
ସ୍ଵପକ୍ଷରେ ପାଇ ତାହାରି ଉପରେ ନିଜ ନିଜର ମତ ଗଢ଼ି ନେଇଛନ୍ତି । 
ସବ୍ରୁ ଉପନିଷଦ୍‌ର ଏକମାତ୍ର କାର୍ଯ୍ୟ ଏହା ପ୍ରମାଣ କରିବା -_ ଯେପରି 
ଖଣ୍ଡେ ମୃଭିକା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଜ୍ଞାନଲାଭ କଲେ ବିଶ୍ଵର ସମସ୍ତ ମୃଭିକା 
ଜଣାଯାଏ, ସେହିପରି ଏପରି କଅଣ ଅଛି, ଯାହା ଜାଣିଲେ ବିଶ୍ବର 
ସବୁକିଛି ଜଣାଯାଏ ?”° ଅଦ୍ଵୈତବାଦୀର ଭାବ ହେଲା ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵକୁ 
ଏପରି ଗୋଟିଏ ସାଧାରଣ ତତ୍ତ୍ରକୁ ନେଇଯିବା, ଯେଉଁ ତତ୍ତ୍$ଟି ଯଥାର୍ଥ 
ବିଶ୍ଵର ସାମଗ୍ରିକ ସତ୍ତା । ସେମାନେ ଦାବୀ କରନ୍ତି -- ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵରେ 
ଏକତ୍ଵ ରହିଛି ଏବଂ ଗୋଟିଏ ସରା ନିଜକୁ ଏହିସବୁ ବିଭିନ୍ନ ରୂପରେ ବ୍ୟକ୍ତ 
କରୁଛନ୍ତି । ସାଂଖ୍ୟ ଯାହାକୁ ପ୍ରକୃତି କହେ, ଅ ଦ୍ଵୈତବାଦୀମାନେ ତାହାର 
ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ କହନ୍ତି ଯେ, ପ୍ରକୃତି ଓ ଶଶ୍ଵର ଅଭିନ୍ନ । 
ଏହି ସତ୍ତା ବିଶ୍ଵ, ମନୁଷ୍ୟ, ଜୀବ ଓ ଯାହା କିଛିର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଅଛି, ସେଥ୍‌ରେ 
ରୂପାୟିତ ହୋଇଛନ୍ତି । ମନ ଓ ମହତ୍‌ ସେହି ଏକ “ସଦ୍‌'ର ଅଭିବ୍ୟକ୍ରି 


୧. ଛାନ୍ଦୋଗ୍ଯ ଉପ., ୬/ ୧/୪, ମୁଣ୍କ ଉପ,, ୧/୩ 
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ମାତ୍ର । ତେବେ ଏଥୁରେ ଅସୁବିଧା ଏହି ଯେ, ଏହା ସବେଶ୍ଵର-ବାଦରେ 
ପରିଣତ ହୁଏ । ଯେଉଁ ବସ୍ତୁକୁ ସେମାନେ ଅପରିବର୍ତନୀୟ 'ସତ୍‌' ବୋଲି 
ସ୍ଵୀକାର କରୁଛନ୍ତି _ କାରଣ ଯାହା ଚରମ ସତୟ, ତାହାର ପରିବର୍ଭନ 
ନାହିଁ -- ତାହା ଏହି ପରିବର୍ରନୀୟ ଓ ବିନାଶଶୀଳ ପଦାର୍ଥରେ ରୂପାୟିତ 
ହୁଏ କିପରି ? 

ଏ ବିଷୟରେ ଅ ଦ୍ଵୈତବାଦୀମାନଙ୍କର ଵିବର୍ଭବାଦ ବା ଆପାତ ¬ 
ଅଭିବ୍ଯକ୍ତିବାଦ ବୋଲି ଗୋଟିଏ ମତ ଅଛି। ଦ୍ଵୈତବାଦୀ ଓ 
ସାଂଖ୍ୟବାଦୀମାନଙ୍କ ମତରେ ଏହି ବିଶ୍ଵର ସବ୍ରୁକିଛି ମୂଳ ପ୍ରକୃତିର କ୍ରମିକ 
ବିକାଶ । କିଛି ସଂଖ୍ୟକ ଅଦ୍ଵୈତବାଦୀ ଓ ଦ୍ଵୈତବାଦୀଙ୍କ ମତରେ ସମଗ୍ର 
ବିଶ୍ଵ ହଁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କଠାରୁ କ୍ରମଶଃ ଉଦ୍ଭୂତ ହୋଇଛି । ଶଙ୍କରପନ୍ତୀ ଖାଣ୍ଟି 
ଅଦ୍ଵୈତବାଦୀମାନଙ୍କ ମତରେ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କଠାରୁ ବିକଶିତ ବୋଲି 
ପ୍ରତୀୟମାନ ହୁଏ ମାତ୍ର । ବ୍ରହ୍ମ ବିଶ୍ଵର ଉପାଦାନ କାରଣ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ 
ଚାହା ନୁହେଁ, ଉପାଦାନ ବୋଲି ପ୍ରତୀତ ହୁଅନ୍ତି ମାତ୍ର । ଏ ବିଷୟରେ 
ରହ୍ଗୁରେ ସର୍ପଭ୍ରମର ଉଦାହରଣ ପ୍ରସିଦ୍ଧ । ରନ୍ଧୁକୁ ସର୍ପ ବୋଲି ମନେ 
ହୋଇଥଲା ମାତ୍ର, ରଜ୍ଧୁ କଦାପି ହେଲେ ସର୍ପରେ ପରିଣତ ହୋଇ ନାହିଁ । 
ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଏହି ପ୍ରକାଶମାନ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵ ସେହି ସତ୍‌ -ସ୍ରୂପ; 
ଏଥୁରେ କୌଣସି ପରିବର୍ଭନ ଘଟି ନାହିଁ, ଆମେମାନେ ଯେଉଁସବୁ 
ପରିବର୍ତନ ଏଥୁରେ ଦେଖୁ, ସେଗୁଡ଼ିକ ଆପାତ- ପ୍ରତୀୟମାନ । ଦେଶ, 
କାଳ ଓ ନିମିତ୍ତ ଏହି ପରିବର୍ତନ ଘଟାଏ, ଅଥବା ମନୋବିଜ୍ଞାନର ଉଚ୍ଚତର 
ସାମାନ୍ୟୀକରଣ ଅନୁସାରେ କୁହାଯାଏ ଯେ, ନାମ ଓ ରୂପଦ୍ଵାରା ଏହା 
ଘଟେ । ନାମ ଓ ରୂପଦ୍ଵାରା ଆମେମାନେ ଗୋଟିଏ ପଦାର୍ଥକୁ ଅନ୍ୟଠାରୁ 
ପୃଥକ୍‌ ବୋଲି ବୁଝୁ । ନାମ ଓ ରୂପ ହିଁ ପାର୍ଥକ୍ୟର ସୃଷ୍ଟି କରେ । ବାସ୍ତବିକ 
ସବୁ ଏକ ଓ ଅଭେଦ । 

ପୁଣି ବେଦାନ୍ତବାଦୀମାନେ କହନ୍ତି, କେବଳ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗ୍ରାହ୍ୟ ଜଗତ 


ଏବଂ କେବଳ ବୁଦ୍ଧିଦ୍ଵାରା ଅଧ୍ଗମ୍ୟ ଜଗତ -¬ ଏପରି ଦୁଇଟି ବିଭିନ୍ନ ବସ୍ତୁ 


୧୦ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ 


ସମକାଳୀନ ବିଦ୍ୟମାନ ନାହାନ୍ତି । ରଜ୍ଧୁ ସର୍ସରେ ପରିଣତ ହୋଇଅଛି 
ବୋଲି ମନେହୁଏ ମାତ୍ର, ଏହା ବାସ୍ତବ ପରିବର୍ଭନ ନୁହେଁ; ଯେତେବେଳେ 
ଭ୍ରମ ନଷ୍ଟ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ସର୍ପ ଶୂନ୍ୟରେ ଲୀନ ହୁଏ । ମନୁଷ୍ୟ 
ଯେତେବେଳେ ଅଜ୍ଞାନ ମଧ୍ଯରେ ଥାଏ, ସେତେବେଳେ ସେ ସୃଷ୍ଟ ଜଗତ 
ହିଁ ଦେଖେ, ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଦେଖେ ନାହିଁ । ଯେତେବେଳେ ଶଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଦେଖବାକୁ 
ପାଏ, ସେତେବେଳେ ତାହା ନିକଟରେ ଜଗତ ଏକାବେଳକେ ଲୋପ 
ପାଏ । ଏହି ଭ୍ରମକୁ “ଅବିଦ୍ୟା” ବା “ମାୟା” କୁହାଯାଏ, ଏହା ହିଁ ଏହି 
ସୃଷ୍ଟିର କାରଣ । ଏହାରି ପ୍ରଭାବରେ ଚରମ ସତ୍ୟକୁ, ଅପରିବର୍ଭନୀୟକୁ 
ଏହି ଦୃଶ୍ୟମାନ ଜଗତ ବୋଲି ଆମେମାନେ ମନେକରୁ । ଏହି ମାୟା 
ମହାଶୂନ୍ୟ ବା ଅସ୍ତିତ୍ଵହୀନ କିଛି ନୁହେଁ । ସତ୍‌ ନୁହେଁ, ଅସତ୍‌ ମଧ୍ଯ 
ନୁହେଁ -- ଏହା ହିଁ ହେଲା ମାୟାର ସଂଜ୍ଞା; ଅର୍ଥାତ୍‌ ମାୟା ଅଛି -_ ଏ କଥା 
କୁହାଯାଏ ନାହିଁ । ପୁଣି ମାୟା ନାହିଁ -_ ଏ କଥା ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ ନାହିଁ । 
ଏକମାତ୍ର ଚରମ ସତ୍ୟକୁ “ସତ୍‌' କୁହାଯାଇପାରେ; ସେଦିଗରୁ ଦେଖ୍‌ଲେ 
ମାୟା ଅସତ୍‌”, ମାୟାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନାହିଁ । ମାୟା ଅସତ୍‌ -_ ଏ କଥା ମଧ୍ଯ 
କୁହାଯାଏ ନାହିଁ, କାରଣ ତାହା ଯଦି ହୁଅନ୍ତା, ତେବେ ଏହା କଦାପି 
ହେଲେ ଜଗତ ସୃଷ୍ଟି କରିପାରି ନ ଥାନ୍ତା । ଫଳରେ ଏହା ଏପରି କିଛି, 
ଯାହା ସତ୍‌ ବା ଅସତ୍‌ କୌଣସଟି ହିଁ ନୁହେଁ । ଏଥୁପାଇଁ ବେଦାନ୍ତଦର୍ଶନରେ 
ଏହାକୁ ' ଅନିର୍ବଚନୀୟ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ବାକ୍ୟଦ୍ଵାରା ପ୍ରକାଶ କରାଯାଏ ନାହିଁ -- 
ଏପରି କୁହାଯାଇଛି । 

ଫଳତଃ ମାୟା ହିଁ ଏହି ବିଶ୍ଵର ଅସଲ କାରଣ । ବ୍ରହ୍ମ ବା ଶଶ୍ଵର 
ଯେଉଁଥୁରେ ଉପାଦାନ ଦିଅନ୍ତି, ମାୟା ସେଥ୍ରେ ଦିଏ ନାମ ଓ ରୂପ, 
ଏବଂ ବ୍ରହ୍ମ ହିଁ ଏହି ସବୁକିଛିରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୋଇଅଛି ବୋଲି ପ୍ରତୀତ 
ହୁଏ । ସୁତରାଂ ଅଦ୍ଵୈତବାଦୀମାନଙ୍କ ନିକଟରେ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ଜୀବାତ୍ମାର 
କୌଣସି ସ୍ଥାନ ନାହିଁ । ସେମାନଙ୍କ ମତରେ ଜୀବାମ୍ବା ମାୟାର ସୃଷ୍ଟି; 
ପ୍ରକୃତରେ ଜୀବାତ୍ମାର କୌଣସି ( ପୃଥକ୍‌ ) ଅସ୍ତିତ୍ଵ ରହି ନ ପାରେ । ଯଦି 


ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ ୧୧ 


ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ଗୋଟିଏ ମାତ୍ର ସତ୍ତା ଥାଏ -- ତେବେ ମୁଁ ଗୋଟିଏ ସତା, 
ତୁମେ ଗୋଟିଏ ସତ୍ତା, ସେ ଆଉ ଗୋଟିଏ ସତ୍ତା -- ଇତ୍ୟାଦି କିପରି 
ସମ୍ଭବ ? ଆମେମାନେ ସମସ୍ତେ ଏକ; ଦ୍ଵୈତଜ୍ଞାନ ହିଁ ଅନର୍ଥର ମୂଳ | 
ବିଶ୍ଵଠାରୁ ମୁଁ ପୃଥକ୍‌ - ଏହି ବୋଧ ଯେଉଁ ମୁହୂର୍ତରେ ହେବାକୁ ଆରମ୍ଭ 
କରେ, ସେହି ମୁହୂର୍ତରେ ପ୍ରଥମେ ଆସେ ଭୟ ଏବଂ ତାହାପରେ ଆସେ 
ଦୁଃଖ । “ଯେଉଁଠି ଜଣେ ଅନ୍ୟ ଜଣଙ୍କର କଥା ଶୁଣେ, ଜଣେ ଅପରକୁ 
ଦେଖେ, ତାହା ଅନ୍ଥ । ଯେଉଁଠି ଜଣେ ଅନ୍ୟର କଥା ଶୁଣେ ନାହିଁ, ଜଣେ 
ଅପରକୁ ଦେଖେ ନାହିଁ-- ତାହା ଭୂମା, ତାହା ବ୍ରହ୍ମ । ସେହି ଭୂମାରେ 
ପରମ ସୁଖ, ଅନ୍ପରେ ସୁଖ ନାହିଁ ।”* 

ତେଣୁ ଅଦ୍ଵୈତଦର୍ଶନମତରେ ବସ୍ତୁର ଏହା ପୃଥକୀକରଣ _= ଏହି 
ସୃଷ୍ଟି ଯେପରି ସାମୟିକ ଭାବରେ ମନୁଷ୍ୟର ଯଥାର୍ଥ ସ୍ଵରୂପକୁ ଘୋଡ଼ାଇ 
ରଖୁଅଛି; କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତ ପକ୍ଷରେ ସ୍ଵରୂପର ପରିବର୍ତନ ଆଦୌ ଘଟି ନାହିଁ । 
ନିମ୍ନତମ କୀଟ ଏବଂ ଉଚ୍ଚତମ ମନୁଷ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ ସେହି ଏକ ଶଶ୍ଵରୀୟ 
ସତ୍ତା ବିଦ୍ୟମାନ । କୀଟଦେହ ନିମ୍ନତମ ରୂପ, ଯେଉଁଠାରେ ଦେବତ୍ଵ 
ମାୟାଦ୍ଵାରା ଅନେକ ବେଶୀ ପରିମାଣରେ ଆବୃତ ରହିଛିତ ଯେଉଁଠାରେ 
ଦେବତ୍ଵ ଉପରେ ଆବରଣ କ୍ଷୀଣତମ, ତାହା ହିଁ ଉଚ୍ଚତମ ରୂପ ବା ଦେହ | 
ସବ୍ୁକିଛିର ପଶ୍ଚାତ୍‌ରେ ସେହି ଏକ ଦେବତ୍ଵ ହିଁ ବିରାଜମାନ; ଏହି ସତ୍ୟ 
ଅବଲମ୍ବନ କରି ନୀତିର ଭିଭି ଗଢ଼ିଉଠିଛି । ଅପରର ଅନିଷ୍ଟ କର ନାହିଁ; 
ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କୁ ନିଜ ଭଳି ଭଲ ପାଅ, କାରଣ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵ ହିଁ ଏକ । ଅପରର 
ଅନିଷ୍ଟ କଲେ ନିଜର ଅନିଷ୍ଟ କରାହୁଏ; ଅନ୍ୟକୁ ଭଲ ପାଇଲେ ନିଜକୁ ହିଁ 
ଭଲ ପାଇବା ହୁଏ । ଏହି ସତ୍ୟରୁ ଅଦ୍ଵୈତ- ନୀତିର ମୂଳତନ୍ତ୍ଵର ଉଭବ; 
ଏହାକୁ ହିଁ ସଂକ୍ଷେପରେ କୁହାଯାଏ -¬ ଆତ୍ମତ୍ୟାଗ | 

ଅଦ୍ଵୈତବାଦୀ କହେ, ଏହି କ୍ଷୁଦ୍‌ - ବ୍ୟକ୍ରିତ୍ଵବୋଧ ହିଁ ମୋର ସବୁ 
ଅନର୍ଥର ମୂଳ କାରଣ । ଏହି ଅହଂ - ବୋଧ ମୋତେ ଅନ୍ୟଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ 


୧. ଛାନ୍ଦୋଗ୍ଯ ଭପ., ୭// ୨୪ // ୧ 


୧୨ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ 


କରି ରଖୁଛି; ଏହା ଘୃଣା, ଦ୍ଵେଷ, ଦୁଃଖ, ସଂଗ୍ରାମ ଏବଂ ଆହୁରି ସବୁ 
ଅନର୍ଥର ସୃଷ୍ଟି କରେ। ଏହି ବୋଧରୁ ନିଷ୍କୃତି ପାଇଲେ ସବୁ ଦ୍ବନ୍ଦ୍ରର 
ଅବସାନ ହୁଏ, ସବୁ ଦୁଃଖ ଚାଲିଯାଏ । ସୁତରାଂ ଏହି ପୃଥକ୍‌ ' ମୁଁ” -ତ୍ବ 
ବୋଧ ତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ହେବ । ନିମ୍ନତମ ଜୀବ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରାଣ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ବିସର୍ଜନ ଦେବାକୁ ସର୍ବଦା ପ୍ରସ୍ତୁତ ରହିବାକୁ ହେବ । ଯେତେବେଳେ କେହି 
ଗୋଟିଏ କ୍ଷୁଦ୍ର କୀଟ ` ପାଇଁ ଜୀବନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିସର୍ଜନ ଦେବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ 
ହୁଏ, ବୁଝିବାକୁ ହେବ) ସେତେବେଳେ ସେ ଅଦ୍ଵୈତବାଦୀର କାମ୍ୟ 
ପୂର୍ଣ୍ଣତ୍ମରେ ପହଞ୍ଚିଛି ଯେଉଁ ମୁହୂର୍ତରେ ସେ ଏହିଭାବରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୁଏ, 
ସେହି ମୁହୁର୍ତରେ ତାହାର ସମ୍ମୁଖରୁ ମାୟାର ଆବରଣ ଅପସ୍ୃତ ହୁଏ, ସେ 
ଆତ୍ମସ୍ଵରୂପ ଉପଲ୍‌ବଧ୍‌ କରେ । ଏହି ଜୀବନରେ ହିଁ ସେ ଅନୁଭବ କରିବ 
ଯେ, ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵ ସହିତ ସେ ଏକ । କିଛି କାଳ ପାଇଁ ଏହି ପରିଦୃଶ୍ୟମାନ 
ଜଗତ ଯେପରି ତାହା ନିକଟରୁ ଲୁପ୍ତ ହୋଇଯିବ, ଏବଂ ସେ ନିଜର ସ୍ଵରୂପ 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କରିବ । କିନ୍ତୁ ଯେତେଦିନଯାଏ ଦେହର କର୍ମ -- ପ୍ରାରବ୍ଧ ଥାଏ, 
ସେତେଦିନ ତାହାକୁ ଦେହ ଧାରଣ କରି ରହିବାକୁ ହେବ । 

ଏହି ଅବସ୍ଥାକୁ _ ଯେଉଁ ଅବସ୍ଥାରେ ମାୟାର ଆବରଣ ଅପସୃତ 
ହୋଇଛି ଅଥଚ ଶରୀର କିଛି କାଳ ପାଇଁ ରହିଥାଏ -- ବେଦାନ୍ତବାଦୀମାନେ 
ତାହାକୁ “ଜୀବନ୍‌ମୁକ୍ତି” ବୋଲି କହନ୍ତି । ଜଣେ ମରୀଚିକା ଦେଖ୍‌ କିଛିଦିନ 
ବିଭ୍ରାନ୍ତ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ଯଦି ଦିନେ ସେହି ମରୀଚିକା ତାହା ନିକଟରେ ଅଦୃଶ୍ୟ 
ହୁଏ, ତାହାହେଲେ .ପରଦିନ ବା କିଛି ଦିନ ପରେ ସମ୍ମୁଖରେ ପୁଣି ଏହି 
ମରୀଚିକାର ଆବିଭୀବ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା ଦେଖ୍‌ ସେ କଦାପି ଆଉ ଭୁଲ 
କରିବ ନାହିଁ । ମରୀଚିକା -' ଭ୍ରମ ପ୍ରଥମ ଥର ଦୂର ହେବା ପୂର୍ବରୁ ସେ ବ୍ୟକ୍ତି 
ବାସ୍ତବ ଓ ଭ୍ରାନ୍ତି ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ କରିପାରୁ ନ ଥୁଲା । କିନ୍ତୁ ମରୀଚିକା 
ଥରେ ଅଦୃଶ୍ୟ ହେଲେ, ଭୁଲ ଥରେ ଭାଙ୍ଗିଲେ, ଚକ୍ଷୁ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଯେତେଦିନ 
କର୍ମକ୍ଷମ ଥୂବ, ସେତେଦିନ ସେ ପୁଣି ମରୀଚିକା ଦେଖ୍‌ବ, କିନ୍ତୁ ତାହାକୁ 
ବାସ୍ତବ ବୋଲି ଆଉ କଦାପି ହେଲେ ଭୁଲ କରିବ ନାହିଁ । ବାସ୍ତବ ଜଗତ୍‌ ଓ 
ମରୀଚିକା ମଧ୍ଯରେ ଯେଉଁ ସୃକ୍ଷ୍ମ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି, ତାହା ସେ ବୁଝିପାରିଛି, 
ମରୀଚିକା ଆଉ କଦାପି ହେଲେ ତାହାର ଭ୍ରାନ୍ତି ଜନ୍ମାଇପାରିବ ନାହିଁ । 


ବେଦାନ୍ତ - ଦର୍ଶନ ୧୩ 


ସେହିପରି ବେଦାନ୍ତବାଦୀ ଯେତେବେଳେ ନିଜ ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କରନ୍ତି, 
ସେତେବେଳେ ତାଙ୍କ ନିକଟରେ ସମଗ୍ର ଜଗତ ଲୁପ୍ତ ହୁଏ । ଜଗତ ପୁଣି 
ଫେରିଆସିବ, କିନ୍ତୁ ପୂର୍ବର ସେହି ଦୁଃଖମୟ ଜଗତରୂପରେ ନୂହେଁ - 
ଦୁଃଖର କାରାଗାର ସେତେବେଳେ ସଚିଦାନନ୍ଦରେ -_ ନିତ୍ୟ ସତ୍ତାରେ, 
ନିତ୍ୟ ଜ୍ଞାନରେ, ନିତ୍ୟ ଆନନ୍ଦରେ -- ପର୍ଯ୍ୟବସିତ ହୋଇଯାଇଅଛି | ଏହି 
ଅବସ୍ଥା ଲାଭ କରିବା ହିଁ ଅଦ୍ଵିତବେଦାନ୍ତର ଲକ୍ଷ୍ୟ । 


୫୭୭୭ 


ପ୍ରଶ୍ନୋଉରରେ ଆଲୋଚନା 


[୧୮୯୬ ଖ୍ରୀ: ମାର୍ଚ୍ଚ ୨୫ ତାରିଖରେ ଆମେରିକାର ହାର୍ଭାର୍ଡ 
ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟରେ ଗ୍ରାଜୁଏଟ୍‌ ଫିଲୋସଫିକାଲ୍‌ ସୋସାଇଟିର ସଭାରେ 
ବେଦାନ୍ତ-ଦର୍ଶନ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବକ୍ତୃତା ପରେ ଶ୍ରୋତାମାନଙ୍କ ସହିତ 
ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ନିମ୍ନଲିଖ୍‌ତ ଆଲୋଚନା ହୋଇଥଲା] 

ପ୍ର--ଭାରତରେ ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତା ବର୍ଭମାନ କିପରି କ୍ରିୟାଶୀଳ, 
ସେ ସମ୍ବନ୍ଧରେ କିଛି ଜାଣିବାକୁ ଇଚ୍ଛା କରୁଛି । ଏ ସମସ୍ତ ବିଷୟ ଆଜିକାଲି 
କିଛି କିଛି ଆଲୋଚିତ ହୋଇଥାଏ କି ? 

ଉ -- ପୂର୍ବରୁ କହିଛି, ଭାରତର ଅଧ୍କାଂଶ ଲୋକ ପ୍ରକୃତ ପକ୍ଷରେ 
ଦ୍ଵୈତବାଦୀ। ଅଳ୍ପ ସଂଖ୍ଯକ ଅଦ୍ବୈତବାଦୀ । ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରଧାନ 
ଆଲୋଚନାର ବିଷୟ -_ ମାୟାବାଦ ଓ ଜୀବତତ୍ | ମୁଁ ଏ ଦେଶକୁ ଆସି 
ଦେଖ୍‌ଲି, ଏଠାକାର ଶ୍ରମଜୀବୀମା ନେ ବର୍ତମାନର ରାଜନୈତିକ ଅବସ୍ଥା 
ସହିତ ବିଶେଷ ପରିଚିତ, କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ସେମାନଙ୍ଗୁ ପ୍ରଶ୍ନ କଲି, 
“ଧର୍ମ କହିଲେ ତୁମେମାନେ କଅଣ ବୁଝ, ଅମୁକ ସମ୍ପ୍ରଦାୟର ଧର୍ମମତ 
କି ପ୍ରକାର ?” -- ସେମାନେ କହିଲେ, “ଆମେମାନେ ଚାହା ଜାଣୁନା, 
ତେବେ ଗୀର୍ଜାକୁ ଯାଉ ।” ଭାରତରେ ଯଦି କୌଣସି କୃଷକକୁ କୁହାଯାଏ 
“ଦୁମମାନଙ୍କର ଶାସନକର୍ଭା କିଏ ?” -_ ସେ କହିବ, “ତାହା ଜାଣେ 
ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ଖଜଣା ଦେଇଥାଏ ।” କିନ୍ତୁ ଯଦି ତାହାକୂ ତାହାର ଧର୍ମର 
କଥା ପ୍ରଶ୍ନକର ସେ ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ବୁଝାଇଦେବ -_ ସେ ଦ୍ବୈତବାଦୀ ଏବଂ 
ସେ ମାୟା ଓ ଜୀବତତ୍ତ୍ଵ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ତାହାର ଧାରଣା ବିସ୍ତାରିତ ଭାବରେ 
କହିବାକୁ ଲାଗିବ । ସେ ଲେଖାପଢ଼ା ଜାଣେ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ଏସବୁ ସେ 
ସଲ୍ନ୍ୟାସୀମାନଙ୍କଠାରୁ ଶିଖ୍‌ଛି ଏବଂ ଏହିସବୁ ବିଷୟ ଆଲୋଚନା କରିବା 
ପାଇଁ ଖୁବ୍‌ ଭଲପାଏ । ସାରାଦିନ କାର୍ଯ୍ୟ ପରେ କୃଷକମାନେ ଗଛତଳେ 
ବସି ଏହିସବୁ ତତ୍ତ୍ଵ ଆ ଲୋଚନା କରିଥାଆନ୍ତି । 

ପ୍ର -- ' ନୈଷିକତା' କହିଲେ ହିନ୍ଦୁମାନେ କଅଣ ବୁଝନ୍ତି ? 


ପ୍ରଶ୍ନୋର୍ରରରେ ଆଲୋଚନା ୧୫ 


ଉ -- ବର୍ଭମାନ କାଳରେ ଖାଇବା ପିଇବା ଓ ବିବାହ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ଜାତିଗତ ବିଧ୍‌ନିଷେଧଗୁଡ଼ିକ ମାନିବାକୁ ହି ହଁ ‹ନୈଷ୍ଠିକତା” କହନ୍ତି । ହିନ୍ଦୁ 
ଯେକୌଣସି ମତରେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁନା କାହିଁକି ସେଥ୍‌ରେ କିଛି ଯାଏ ଆସେ 
ନାହିଁ । ଭାରତରେ କଦାପି ସଂଘବଦଵ୍ଧ ଧର୍ମମଣ୍ଡଳୀ ବା ଚର୍ଚ୍ଚ ନ ଥ୍ଲା, 

_ ସୁତରାଂ ନୈଷ୍ପିକ ବା ଖାଣ୍ଟି ହିନ୍ଦୁମତ ଗଠିତ ଓ ବିଧ୍ବଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ 
ଦଳେ ଲୋକ କୌଣସି କାଳରେ ନ ଥୁଲେ । ସାଧାରଣତଃ ଆମେମାନେ 
କହିଥାଉ, ଯେଉଁମାନେ ବେଦବିଶ୍ଵାସୀ, ସେହିମାନେ ହିଁ ନୈଷ୍ଠିକ ବା ଖାଣ୍ଡି 
ହିନ୍ଦୁ; କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତ ପକ୍ଷରେ ଦେଖୁବାକୁ ପାଉ, ଅଧ୍କାଂଶ ଦ୍ବୈତୀବାଦୀମାନେ 
ବେଦ ଅପେକ୍ଷା ପୁରାଣକୁ ହିଁ ଅଧକ ବିଶ୍ଵାସ କରିଥାଆନ୍ତି । 

ପ୍ର ଆପଣମାନଙ୍କ ହିନ୍ଦୁ ଦର୍ଶନ ଗ୍ରୀକ୍‌ମାନଙ୍କର ଷ୍ଟୋଇକ୍‌ 
(5୪୩୭ ଦର୍ଶନ ଉପରେ କେତେଫୁର ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର କରିଥୁଲା ? 

ଉ -- ଖୁବ୍‌ ସମ୍ଭବତଃ ଆଲେକ୍ଜାହିୟାବାସୀମାନଙ୍କ ମାଧମରେ 
ହରିନ୍ଦୁଦର୍ଶନ ଏହା ଉପରେ କିଛି ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର କରିଥ୍‌ଲା । ପିଥା ଗୋରାସ୍‌ 
ଯେ ସାଂଖ୍ୟ ମତଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଥ୍‌ ଲେ, ଏପରି ସନ୍ଦେହ କରିବାର 
କାରଣ ଅଛି । ଯାହା ହେଉ, ଆମମାନଙ୍କର ଧାରଣା -- ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନ 

ହୁଁ ବେଦ- ନିବଦ୍ଧ ଦାର୍ଶନିକ ତତ୍ତ୍ଵସମୂହକୁ ଯୁକ୍ତି - ବିଚାରଦ୍ଵାରା ସମନ୍ଵୟ 
କରିବାର ପ୍ରଥମ ଚେଷ୍ଟା । ଏପରିକି ବେଦରେ ମଧ୍ଯ “କପିଳ” ନାମର 
ଉଲ୍ଲେଖ ଦେଖ୍‌ବାକୁ ପାଉ ' ରଷିଂ ପ୍ରସୂତଂ କପିଳଂ ୟସ୍ତମଗ୍ରେ”ଂ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଯିଏ ପୂର୍ବରୁ ଜାତ, ସେହି କପିଳ ରଷିଙ୍କୁ ଜ୍ଞାନରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିଥ୍‌ଲେ ! 
ପ୍ର-- ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ବିଜ୍ଞାନ ସହିତ ଏହି ମତର କଅଣ ବିରୋଧ ? 
ଉ--କିଛିମାତ୍ର ବିରୋଧ ନାହିଁ, ବରଂ ଆମମାନଙ୍କ ସହିତ 
ପାଶ୍ଚାତ୍ୟବିଜ୍ଞାନର ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଅଛି । ଆମମାନଙ୍କର ପରିଣାମବାଦ ଏବଂ 

୧. ଖ୍ରୀ: ପୃତ ୩୦୮ରେ ଗ୍ରୀକ୍‌ ଦାର୍ଶନିକ ଜେନୋଙ୍କ( 7୯୩୦) ଦ୍ଵାରାଏହି 
ଦର୍ଶନ ପ୍ରଚାରିତ ହୁଏ। ଏହି ମତରେ ସୁଖ ବା ଦୁଃଖରେ, ଭଲମନ୍ଦରେ ସମଭାବାପନା 
ହୋଇ ସହ୍ୟ କରାଯିବା ହିଁ ମାନବଜୀବନର ପରମପୁରୁଷାର୍ଥ ( 

୨. ଶ୍ଵେତାଶ୍ତର ଉପ., ୫/ ୨ 


୧୬ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ 


ଆକାଶ ଓ ପ୍ରାଣତତ୍ତ୍ଵ ଠିକ୍‌ ଆପଣମାନଙ୍କ ଆ ଧୁନିକ ଦର୍ଶନର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଭଳି । 
ଆପଣମାନଙ୍କ ପରିଣାମ ବାଦ ବା କ୍ରମବିକାଶ ଆମମାନଙ୍କର ଯୋଗ 
ଓ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନରେ ଅଛି । ଯଥା, ପତଞ୍ଜଳି ପ୍ରକୃତିର ଆପୂରଣଦ୍ଵାରା 
ଏକ ଜାତିରୁ ଅନ୍ୟ ଜାତିରେ ପରିଣତ ହେବାର କଥା କହିଛନ୍ତି । 
-¬ “ଜାତ୍ୟଯନ୍ତର- ପରିଣାମଃ ପ୍ରକୃତ୍ୟାପୂରାତ୍‌ ।,*` ତେବେ ଏହାର କାରଣ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ପତଞ୍ଜଳିଙ୍କ ସହିତ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟବିଜ୍ଞାନର ମତଭେଦ ଅଛି ¦ ତାଙ୍କ 
ପରିଣାମର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଆଧ୍ଯାମ୍ିକ । ସେ କହନ୍ତି, କ୍ଷେତ୍ରରେ ଜଳସେଟନ 
ପାଇଁ କୃଷକକୁ ଯେପରି ନିକଟବର୍ତୀ ଜଳାଶୟରୁ ଜଳାବରୋଧଟି 
କାଢ଼ିଦେବାକୁ ହୁଏ -_ ' ନିମିରମପ୍ରୟୋଜକଂ ପ୍ରକୃତାନାଂ ବରଣଭେଦସୁ 
ତତଃ କ୍ଷେତ୍ରିକବତ୍‌ '? ସେହିପରି ସମସ୍ତ ମାନବ ପୂର୍ବରୁ ଅନନ୍ତ ଶକ୍ତି ସମ୍ପନ୍, 
କେବଳ ଏହିସବୁ ବିଭିନ୍ନ ଅବସ୍ଥାଚକ୍ରରୂପ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ବା ବାଧା ତାହାଜୁ 
ବଦ୍ଧ କରିରଖୁଛି, ସେହିଗୁଡ଼ିକୁ ଘୁଞ୍ଚାଇ ଦେଲେ ତାହାର ସେହି ଅନନ୍ତ ଶକ୍ତି 
ମହାବେଗରେ ବାହାର ହୋଇ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ଇତର ପ୍ରାଣୀ 
ଭିତରେ ମନୁଷ୍ଯ ଭାବ ଅବରୁଦ୍ଧ ରହିଅଛି ଯେତେବେଳେ ସୁଯୋଗ 
ଉପସ୍ଥିତ ହୁଏ, ସେତିକିବେଳେ ସେ ମନୁଷ୍ୟରୂପରେ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ହୁଏ । ପୁଣି 
ଯେବେ ଉପଯୁକ୍ତ ସୁଯୋଗ ଓ ଅବସର ଉପସ୍ଥିତ ହୁଏ, ସେତିକିବେଳେ 
ମାନବ ମଧ୍ଯରେ ଯେଉଁ ଶଶ୍ରରତ୍ଵ ବର୍ଭମାନ, ତାହା ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ହୁଏ । 
ସୁତରାଂ ଆଧୁନିକ ନୂତନ ମତବାଦସମୂହ ସହିତ ଆମମାନଙ୍କର ବିବାଦ 
କରିବାର ବିଶେଷ କିଛି ନାହିଁ । ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତସ୍ଵରୂପ ଦେଖନ୍ତୁ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟଦ୍ଵାରା 
ଉପଲ୍‌ବଧ୍‌ ବିଷୟରେ ସାଂଖ୍ୟ ମତ ସହିତ ଆଧୁନିକ ଶରୀରଵିଜ୍ଞାନର 
(୮1,/$101087/) ପାର୍ଥକ୍ଯ ଅତି ଅନୁ | 

ପ୍ର-¬ କିନ୍ତୁ ଆପଣମାନଙ୍କର ଜ୍ଞାନାର୍ଜନର ପ୍ରଣାଳୀ କଅଣ ଭିନ୍ନ ? 


୧. ଯୋଗସୂତ୍ର, କୈବଲ୍ଯପାଦ, ୨ /' ୩ 
୨. ଯୋଗସୂତ୍ର, କୈବଲ୍ଯପାଦ, ୩ 


ପ୍ରଶ୍ନୋଭରରେ ଆଲୋଚନା ୧୭ 


ଉ--ହଁ, ଆମେମାନେ ଦାବୀ କରୁ, ମନର ଶକ୍ରିସମୂହକୁ 
ଏକମୁଖୀ କରିବା ହିଁ ଜ୍ଞାନଲାଭର ଏକମାତ୍ର ଉପାୟ । ବହିର୍ବିଜ୍ଞାନରେ 
ବାହ୍ୟବିଷୟରେ ମନକୁ ଏକାଗ୍ର କରିବାକୁ ହୁଏ -- ଆଉ ଅନ୍ତର୍ବିଜ୍ଞାନରେ 
ମନର ଗତିକୁ ଆତ୍ମାଭିମୁଖୀ କରିବାକୁ ହୁଏ; ଆମେମାନେ ମନର ଏହି 
ଏକାଗ୍ରତାକୁ “ଯୋଗ” ଆଖ୍ୟା ଦ୍ଵେଇଥାଉ | 

ପ୍ର-- ଏକାଗ୍ର ଅବସ୍ଥାରେ କଅଣ ଏହି ସମସ୍ତ ତତ୍ତ୍ଵର ସତ୍ୟତା 
ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ ହୋଇପଡ଼େ ? 

ଉ--ଯୋଗୀମାନେ ଏହି ଏକାଗ୍ରତା-ଶକ୍ତିର ଫଳକୁ ଅତି 
ମହତ୍‌ ବୋଲି ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଥାଆନ୍ତି । ସେମାନେ ଦାବୀ କରନ୍ତି, ମନର 
ଏକାଗ୍ରତାଦ୍ଵାରା ଜଗତର ପ୍ରତ୍ୟେକ ସତ୍ୟ -- ବାହ୍ୟ ଓ ଅନ୍ତର ସକଳ 
ସତ୍ୟ -- କରାମଳକବତ୍‌ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ହୋଇଥାଏ | 

ପ୍ର-¬ ଅଦ୍ଵୈତବାଦୀ ସୃଷ୍ଟିତତ୍ତ୍ଵ ସମ୍ବନ୍ଧରେ କଅଣ କହନ୍ତି ? 

ଉ -- ଅଦ୍ଵୈତବାଦୀ କହନ୍ତି : ଏହିସବୁ ସୃଷ୍ଟିତତ୍ତ୍ଵ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ଯାହା କିଛି ସବୁ ହିଁ ମାୟାର -- ଏହି ଆପାତପ୍ରତୀୟମାନ ପ୍ରପଞ୍ଚର 
ଅନ୍ତର୍ଗତ। ପ୍ରକୃତପକ୍ଷରେ ଏମାନଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନାହିଁ । ତେବେ 
ଆମେମାନେ ଯେତେଦିନ ମାୟାବଦ୍ଧ, ସେତେଦିନ ଆମମାନଙ୍କୁ ଏହିସବୁ 
ଦୃଶ୍ୟ ଦେଖୁବାକୁ ହୁଏ । ଏହି ଦୃଶ୍ୟଜଗତର ଘଟଣାବଳୀ କେତେଗୁଡ଼ିଏ 
ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ କ୍ରମ ଅନୁସାରେ ଘଟିଥାଏ । ସେମାନଙ୍କ ବାହାରେ ଆଉ କୌଣସି 
ନିୟମ ଓ କ୍ରମ ନାହିଁ, ସେଠାରେ କେବଳ ମୁକ୍ତି, ସ୍ଵାଧୀନତା | 

ପ୍ର-- ଅଦ୍ଵୈତବାଦ କଅଣ ଦ୍ଵୈତବାଦର ବିରୋଧୀ ? 

ଉ--ଉପନିଷଦ୍‌ ପ୍ରଣାଳୀବଦ୍ଧଭାବରେ ଲିଖୂତ ନୁହେଁ ବୋଲି 
ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଯେତେବେଳେ କୌଣସି ମତବାଦ ଗଠନ କରିବାକୁ 
ଚାହିଁଛନ୍ତି। ସେତେବେଳେ ସେମାନେ ଉପନିଷଦ୍‌ ମଧ୍ଯରୁ ନିଜ ନିଜର 
ଅଭିପ୍ରାୟ ଅନୁଯାୟୀ ଶ୍ରୁତିଗୁଡ଼ିକୁ ବାଛି ନେଇଛନ୍ତି । ସେହି କାରଣରୁ 

- ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଉପନିଷଦ୍‌କୁ ପ୍ରମାଣ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି, ନତୁବା 


୧୮ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ 


ସେମାନଙ୍କର ଦର୍ଶନର କୌଣସି ଭିତ୍ତି ରହି ନ ଥାନ୍ତା । ତଥାପି ପ୍ରକୃତ 
ପକ୍ଷରେ ଉପନିଷଦ୍‌ ମଧ୍ଯରେ ବିଭିନ୍ନ ଚିନ୍ତାପ୍ରଣାଳୀର ଭିଭି ଅ।ମେ ଦେଖ୍‌ ବାକୁ 
ପାଉ । ଆମମାନଙ୍କର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଏହି ଯେ, ଅଦ୍ଵୈତବାଦ ଦ୍ଵୈତବାଦର 
ବିରୋଧୀ ନୁହେଁ । ଆମେମାନେ କହୁ, ସତ୍ୟ ବା ଧର୍ମଲାଭର ତିନୋଟି 
ପ୍ରୟୋଜନୀୟ ସୋପାନ ମଧ୍ଯରେ ଦ୍ଵୈତବାଦ ଅନ୍ୟତମ ସୋପାନ ମାତ୍ର । 
ପ୍ରଥମଟି ଦ୍ଵୈତବାଦ । ତାହାପରେ ମନୁଷ୍ୟ ଆହୁରି ଉଚ୍ଚତର ଅବସ୍ଥାରେ 
ଉପସ୍ଥିତ ହୁଏ -¬ ଏହା ବିଶିଷ୍ଟାଦ୍ବୈତବାଦ । ଅବଶେଷରେ ସେ ଦେଖୁବାକୁ 
ପାଏ, ସେ ବିଶ୍ଵ ସହିତ ଅଭିନ୍ନ । ସୁତରାଂ ଏହି ତିନୋଟି ମତ ପରସ୍ପରର 
ବିରୋଧୀ ନୂହନ୍ତି, ବରଂ ପରସ୍ସରର ପରିପୂରକ । 

ପ୍ର--ମାୟା ବା ଅଜ୍ଞାନ ଅଛି କାହିଁକି ? 

ଉ - କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ-ସଂଘାତର ସୀମା ବାହାରେ “କାହିଁକି” _- 
ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ କରାଯାଇପାରେ ନାହିଁ । କେବଳ ମାୟା ଭିତରେ କୌଣସି 
ବସ୍ତୁ ସମ୍ବନ୍ଧରେ “କାହିଁକି' -__ ଏପରି ପ୍ରଶ୍ନ କରାଯାଇପାରେ | ସୁତରାଂ 
ଆମେମାନେ କହ୍ନ, ପ୍ରଶ୍ନଟିକୁ ଯୁଲ୍ତିସଙ୍ଗତ ଭାବରେ ପ୍ରକାଶ କଲେ 
ଯାଇ ଆମେମାନେ ଏହାର ଉତ୍ତର ଦେବୁ । ତତ୍‌ପୂର୍ବରୁ ଉତ୍ତର ଦେବାର 
ଅଧ୍‌କାର ଆମମାନଙ୍କର ନାହିଁ । 

ପ୍ର-- ସଗୁଣ ଭଶ୍ଵର କଅଣ ମାୟାର ଅନ୍ତର୍ଗତ ? 

ଉ -- ହଁ, ଏହି ସଗୁଣ ଭଶ୍ଵର ମାୟା ମଜ୍ଯଦେଇ ଦୃଷ୍ଟ ସେହି ନିର୍ଗୁଣ 
ବ୍ରହ୍ମ ବ୍ୟତୀତ ଆଉ କିଛି ନୁହନ୍ତି । ମାୟା ବା ପ୍ରକୃତିର ଅଧୀନ ହେଲେ 
ସେହି ନିର୍ଗୁଣ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ “ଜୀବାତ୍ମା” କହୁ ଏବଂ ମାୟାଧୀଶ ବା ପ୍ରକୃତିର 
ନିୟନ୍ତାରୂପେ ସେହି ନିର୍ଗୁଣ ବ୍ରହ୍ମ ହିଁ ଭଶ୍ଵର ବା ସଗୁଣ ବ୍ରହ୍ମ । ଯଦି କୌଣସି 
ବ୍ୟକ୍ତି ସୂର୍ଯ୍ୟ ଦେଖ୍‌ବା ପାଇଁ ଏଠାରୁ ଯାତ୍ରା କରେ, ସେ ପ୍ରଥମେ ସୂର୍ଯ୍ୟକୁ 
ଛୋଟ ଦେଖ୍‌ବ; ଯେତେ ଦିନ ଅସଲ ସୂର୍ଯ୍ୟ ନିକଟରେ ନ ପହଞ୍ଚିଛି, 
ସେତେଦିନ ଏହାକୁ କ୍ରମଶଃ ବଢ଼ୁଥୁବାର ଦେଖୁବ । ଯେତେ ସେ ଅଗ୍ରସର 
ହେବ, ସେତେ ସେ ଭିନ ଭିନ୍ନ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଦେଖୁଛି ବୋଲି ମନେ କରିପାରେ, 


ପ୍ରଶ୍ନୋରରରେ ଆଲୋଚନା ୧୯ 


କିନ୍ତୁ ସେ ଯେ ଗୋଟିଏ ସୂର୍ଯ୍ୟକୁ ହିଁ ଦେଖୁଅଛି, ସେଥ୍‌ରେ କୌଣସି 
ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ । ଏହି ଭାବରେ ଆମେମାନେ ଯାହା କିଛି ଦେଖୁଛୁ ସବୁ ହିଁ 
ସେହି ନିର୍ଗୁଣ ବ୍ରହ୍ମସତ୍ତାର ବିଭିନ୍ନ ରୂପ ମାତ୍ର । ସୁତରାଂ ସେହି ହିସାବରେ 
ସେମାନେ ସତ୍ୟ । ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ କୌଣସିଟି ମିଥ୍ୟା ନୁହେଁ, ତେବେ 
ଆମେମାନେ ଏତିକି କହିପାରୁ, ଏଗୁଡ଼ିକ ନିମ୍ନସ୍ତରର ଅବସ୍ଥାମାତ୍ର । 

ପ୍ର - ସେହି ପୂର୍ଣ୍ଣ ନିରପେକ୍ଷ ସତ୍ତାକୁ ଜାଣିବାର ବିଶେଷ ପ୍ରଣାଳୀ 
କଅଣ ? 

ଉ -- ଆମେମାନେ କହୁ, ଦୁଇଟି ପ୍ରଣାଳୀ ଅଛି | ଗୋଟିଏ ଇତି - 
ବାଚକ ପ୍ରବୃଭିମାର୍ଗ, ଅନ୍ୟଟି ନେତି -ବାଚକ ନିବୂତ୍ତିମାର୍ଗ । ପ୍ରଥମୋକ୍ତ 
ମାର୍ଗକୁ ସମଗ୍ର ଜଗତ ଅନୁସରଣ କରୁଅଛି -- ଏହା ପ୍ରେମର ପଥ | ଯଦି 
ପ୍ରେମର ପରିଧ୍‌ ଅନନ୍ତଗୁଣ ବଢ଼ାଇ ଦିଆଯାଏ, ତେବେ ଆମେ ସେହି 
ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ ପ୍ରେମରେ ଉପନୀତ ହେଉ । ଅନ୍ୟ ପଥ ନେତି, 
ନେତି” - - ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହା ନୁହେଁ, ଏହା ନୁହେଁ -¬ ଏହିପରି ସାଧନଦ୍ଵାରା 
ଚିଉ୍ତର ଯେଉଁ ଯେଉଁ ତରଙ୍ଗ ମନକୁ ବହିର୍ମୁଖୀ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟାକରେ, 
ତାହାକୁ ନିବାରଣ କରିବାକୁ ହୁଏ । ପରିଶେଷରେ ମନର ଯେତେବେଳେ 
ମୃତ୍ୟୁ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ସତ୍ୟ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଥାଏ । ଆମେମାନେ 
ଏହି ଅବସ୍ଥାକୁ ସମାଧ୍‌ ବା ଜ୍ଞାନାତୀତ ଅବସ୍ଥା ବା ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜ୍ଞାନର ଅବସ୍ଥା 
କହିଥାଉ । 

ପ୍ର-- ଏହା ତାହା ହେଲେ କ'ଣ ବିଷୟୀକୁ ( ଜ୍ଞାତା ବା ଦ୍ରଷ୍ଟାକୁ) 
ବିଷୟରେ ( ଜ୍ଞେୟ ବା ଦୃଶ୍ୟରେ) ନିମଜିତ କରିବା ଭଳି ଅବସ୍ଥା ? 

ଉ--ବିଷୟୀକୁ ବିଷୟରେ ନୁହେଁ, ବିଷୟକୁ ବିଷୟୀରେ ଲୀନ 
କରିବା । ବାସ୍ତବିକ ଏହି ଜଗତ ଲୋପ ପାଏ, କେବଳ 'ମୁ' ଥାଏ -¬ 
ଏକମାତ୍ର 'ମୁ' ହିଁ ବର୍ଭମାନ ରହେ । 

ପ୍ର--କେତେଜଣ ଜର୍ମାନ୍‌ ଦାର୍ଶନିକମାନଙ୍କ ମତ -- ଭାରତର 
ଭନ୍ତିଭାବ ଖୁବ୍‌ ସମ୍ଭବତଃ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ - ପ୍ରଭାବର ଫଳ | 


୨୦ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ 


ଉ-- ମୁଁ ଏମାନଙ୍କ ସହିତ ଏକମତ ନୁହେଁ । ଏପରି ଅନୁମାନ 
ଭିରିହୀନ । ଭାରତୀୟ ଉଚ୍ଛି ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଭଲ୍ତିପରି ନୁହେଁ । ଉକ୍ତି ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ଆମମାନଙ୍କର ମୁଖ୍ୟ ଧାରଣା ଏହି ଯେ, ଏଥୁରେ ଭୟର ଭାବ ଅଦୌ 
ନାହିଁ -¬ ଏଥୁରେ କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଭଲ ପାଇବା ହେଉଛି ସାଖି କଥା | 

ଭୟରେ ଉପାସନା ହୁଏ ନାହିଁ, ପ୍ରଥମରୁ ଶେଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସର୍ବଦା 

“କେବଳ ଭଲପାଇବା ଭିତର ଦେଇ ଉପାସନା ସମ୍ଭବ । ଦ୍ଵିତୀୟତଃ ଏହିପରି 
ଅନୁମାନ ସଂପୂର୍ଣ୍ଵ ଅନାବଶ୍ୟକ । ଭକ୍ତି ଅତି ପ୍ରାଚୀନ ଉପନିଷଦ୍‌ସମୂହରେ 
ମଧ୍ଯ ଅଛି; ଏହି ଉପନିଷଦ୍‌ଗୁଡ଼ିକ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନମାନଙ୍କର ବାଇବେଲ୍‌ 
ଅପେକ୍ଷା ଅଧୁକ ପ୍ରାଚୀନ । ସଂହିତାରେ ମଧ୍ଯ ଭକ୍ତିର ବୀଜ ରହିଛି । “ ଭକ୍ତି” 
ଶବ୍ଦଟି ମଧ୍ଯ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଶବ୍ଦ ନୁହେଁ; ବେଦମନ୍ତରେ ଉଲ୍ଲିଖୂତ 'ଶୁଦ୍ଧା' ଶବ୍ଦରୁ 
କ୍ରମଶଃ ଭକ୍ତିବାଦର ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଥୁଲା । 

ପ୍ର -¬ ଖ୍ରୀଷ୍ଟଧର୍ମ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଭାରତବାସୀଙ୍କର କିପରି ଧାରଣା ? 

ଉ -¬ ଖୁବ୍‌ ଭଲ ଧାରଣା | ବେଦାଚ୍ତ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ | 
ଧର୍ମଶିକ୍ଷା ବିଷୟରେ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ଦେଶ ଅପେକ୍ଷା ଭାରତର ଗୋଟିଏ 
ବିଶେଷତ୍ତ୍ଵ ଅଛି । ମନେ କରନ୍ତୁ, ମୋର ଗୋଟିଏ ପୁଅ ଅଛି । ମୁଁ ତାହାକୁ 
କୌଣସି ପ୍ରକାର ଧର୍ମମତ ଶିକ୍ଷା ଦେବି ନାହିଁ। ତାହାକୁ ପ୍ରାଣାୟାମ 
ଶିଖାଇବି, ମନକୁ ଏକାଗ୍ର କରିବାକୁ ଶିଖାଇବି ଏବଂ ସାମାନ୍ୟ ଟିକେ 
ପ୍ରାର୍ଥନା ଶିଖାଇବି -- ଆପଣମାନେ ପ୍ରାର୍ଥନା କହିଲେ ଯେପରି ବୁଝନ୍ତି, 
ସେପରି ନୁହେଁ । କେତେକ ପରିମାଣରେ ଏହି ଭାବର ପ୍ରାର୍ଥନା 
ଶିଖାଇବି : “ଯେ ଏହି ଜଗତବହ୍ନାଣ୍ଚକୁ ସୃଷ୍ଟି କରିଅଛନ୍ତି, ମୁଁ ତାହାଙ୍କୁ ଧ୍ୟାନ 
କରେ-¬ ସେ ମୋର ମନକୁ ଜ୍ଞାନଲୋକରେ ଆଲୋକିତ କରନ୍ତୁ |”‹ 
ତାହାର ଧର୍ମଶିକ୍ଷା ଏହିପରି ଚାଲିବ, ତାହାପରେ ସେ ବିଭିନ୍ନ ମତାବଲମ୍ବୀ 
ଦାର୍ଶନିକ ଓ ଆଚାର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କର ମତ ଶୁଣୁଥୁବ । ସେ ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ଯାହାର ମତ ସର୍ବାପେକ୍ଷା ଉପଯୋଗୀ ବୋଲି ମନେ କରିବ, ତାହାକୁ ହିଁ 


୧. ଗାୟତ୍ରୀ ମନ୍ତ୍ରର ସରଳାର୍ଥ | 


ପ୍ରଶ୍ନୋଭରରେ ଆଲୋଚନା ୨୧ 


ଗ୍ରହଣ କରିବ -_ ସେ ତାହାର ଗୁରୁ ହେବେ, ସେ ଶିଷ୍ୟ ହେବ | ସେ ତାଙ୍କୁ 
କହିବ, “ଆପଣ ଯେଉଁ ଦର୍ଶନ ପ୍ରଚାର କରୁଛନ୍ତି ତାହା ହିଁ ସର୍ବୋକ୍ସୁଷ୍ଟ, 
ଅତଏବ ଏହା ମୋତେ ଶିଖାଇ ଦିଅନ୍ତୁ ।' ଆମମାନଙ୍କର ମୂଳ କଥା 
ଏହି ଯେ, ଆପଣଙ୍କ ମତ ମୋର ଉପଯୋଗୀ ହୋଇ ନ ପାରେ, ପୁଣି 
ମୋର ମତ ଆପଣଙ୍କର ଉପଯୋଗୀ ହୋଇ ନ ପାରେ । ପ୍ରତ୍ୟେକର 
ସାଧନାପଥ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ । ମୋ କନ୍ୟାର ସାଧନପଥ ଏକପ୍ରକାର, ମୋର 
ପୁତ୍ରର ଅନ୍ୟ ପ୍ରକାର, ମୋର ପୁଣି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ହୋଇପାରେ । 
ସୁତରାଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଇଷ୍ଟ ବା ନିର୍ବାଚିତ ପଥ ଭିନ୍ନ ହୋଇପାରେ ଏବଂ ଏହି 
ସାଧନାପଥକୁ ପ୍ରତ୍ୟେକେ ଗୋପନ ରଖ୍‌ଥାଆନ୍ତି । ¶ହି ପଥ ବିଷୟରେ ମୁଁ 
ଜାଣେ ଓ ମୋର ଗୁରୁ ଜାଣ୍୍ତି, ଆଉ କାହାକୁ ହେଲେ ଆମେମାନେ ଏହା 
ଜଣାଇବୁ ନାହିଁ, କାରଣ ଆମେମାନେ ଲୋକଙ୍କ ସହିତ ଅନର୍ଥକ ବିବାଦ 
କରିବାକୁ ଚାହୁଁ ନାହୁଁ । ଏହା ଅପର ନିକଟରେ ପ୍ରକାଶ କଲେ ତାହାର 
କୌଣସି ଉପକାର ହେବ ନାହିଁ, କାରଣ ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କୁ ନିଜ ନିଜର ପଥ 
ବାଛିନେବାକୁ ହେବ । ଏଥୁପାଇଁ ସାଧାରଣଙ୍କ ନିକଟରେ କେବଳ ସର୍ବଜନ - 
ସମ୍ମତ ଦର୍ଶନ ଓ ସାଧନପ୍ରଣାଳୀ ଶିକ୍ଷା ଦିଆଯାଇପାରେ । ଗୋଟିଏ 
ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦେଉଛି -- ଅବଶ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତଟି ଶୁଣିଲେ ହସ ଲାଗିବ । ଗୋଟିଏ 
ପାଦରେ ଛିଡ଼ାହୋଇ ରହିଲେ ହୁଏତ ମୋର ଉନ୍ନତି ହୋଇପାରେ । ଏହା 
ମୋ ପକ୍ଷରେ ଉପଯୋଗୀ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ମୁଁ ଯଦି ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଗୋଟିଏ 
ପାଦରେ ଛିଡ଼ା ହେବାକୁ ଉପଦେଶ ଦିଏ, ସେମାନେ ମୋ କଥା ଶୁଣି 
ହସିବେ । ମୁଁ ହୁଏତ ଦ୍ଵୈତବାଦୀ, ମୋର ସ୍ତ୍ରୀ ଅଦ୍ଵୈତବାଦୀଃ ମୋର 
କୌଣସି ପୁତ୍ର ଇଚ୍ଛା କଲେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟ, ବୁଦ୍ଧ ବା ମହମ୍ମଦଙ୍କର ଉପାସକ 
ହୋଇପାରେ, ସେ ତାହାର ଇଷ୍ଟ । ଅଵଶ୍ୟ ତାହାକୁ ଜାତିଗତ ସାମାଜିକ 
ନିୟମ ପ୍ରତିପାଳନ କରିବାକୁ ହେବ । 
ପ୍ର -- ହିନ୍ଦୁମାନେ ସମସ୍ତେ କଅଣ ଜାତିବିଭାଗରେ ବିଶ୍ଵାସୀ ? 


୨୨ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ 


ଉ-¬ ବାଧ୍ଯ ହୋଇ ଜାତିଗତ ନିମୟ ମାନିବାକୁ ହୁଏ; ଆସ୍ଥା ନ 
ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ସାମାଜିକ ନିୟମ ସେମାନଙ୍କୁ ମାନିବାକୁ ହୁଏ । 

ପ୍ର-¬ ଏହି ପ୍ରାଣାୟାମ ଓ ଏକାଗ୍ରତାର ଅଭ୍ୟାସ କଅଣ ସମସ୍ତେ 
କରିଥାଆନ୍ତି ? 

ଉ--ହଁ, ତେବେ କେହି କେହି ଅନ୍ଧ ଅଭ୍ୟାସ କରନ୍ତି -- 
ଧର୍ମଶାସ୍ତର ଆଦେଶ ଯେପରି ଲଙ୍ଘନ କରା ନ ହୁଏ । ଭାରତର 
ମନ୍ଦିରଗୁଡ଼ିକ ଏଠାକାର ଚର୍ଚ୍ଚ ପରି ନୁହେଁ । ଆଗାମୀ କାଲି ସମୁଦାୟ 
ମନ୍ଦିର ଅନ୍ତହିତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଲୋକେ ଏହାର ଅଭାବ ବୋଧ କରିବେ 
ନାହିଁ । ସ୍ଵର୍ଗକାମ ବା ପୁତ୍ରକାମ ହୋଇ ଅଥବା ଅନ୍ୟ କିଛି ପାଇଁ ଲୋକେ 
ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ କରାନ୍ତି । କେହି ହୁଏତ ଗୋଟିଏ ଖୁବ୍‌ ବଡ଼ ମନ୍ଦିର ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରାଇଲେ ଏବଂ ପୂଜା ପାଇଁ କେତେଜଣ ପୁରୋହିତ ନିଯୁକ୍ତ କରିଦେଲେ, 
କିନ୍ତୁ ସେଠାକୁ ଯିବାର କୌଣସି ଫଟ ୨ୟାଜନ ନାହିଁ, କାରଣ ସମସ୍ତେ ନିଜ 
ନିଜର ପୂଜାପାଠ କରିଥାଆନ୍ତି । ଁତ୍ୟେକ ଘରେ ପୂଥକ୍‌ ଗୋଟିଏ ଘର 
ଥାଏ, ତାହାକୁ ଠାକୁରଘର ବା ପୂଜାଗୃହ କହନ୍ତି । ଦୀକ୍ଷା - ଗ୍ରହଣ ପରେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବାଳକ ବାଳିକାର କର୍ଗବ୍ୟ -- ପ୍ରଥମେ ସ୍ନାନ କରି ପୂଜା କରିବା | 
ତାହାର ପୂଜା ବା ଉପାସନା ହେଲା -¬ ପ୍ରାଣାୟାମ, ଧାନ ଏବଂ ବିଶେଷ 
ଗୋଟିଏ “ନାମ” ଜପ କରିବା । ଆଉ ଗୋଟିଏ ବିଷଯ ପ୍ରତି ଲକ୍ଷ୍ୟ 
ଜରିବାକୁ ହୁଏ -¬ ସାଧନ ସମୟରେ ଦେହ ସିଧା ରହିବ । ଆମମାନଙ୍କର 
ବିଶ୍ଵାସ - ମନର ଶଚ୍ତିଦ୍ଵାରା ଶରୀରକୁ ସୁସ୍ଥ ରଖାଯାଇପାରେ । ଜଣେ 
ଏହିପରି ପୂଜା କରି ଉଠିଗଲେ, ଆଉ ଜଣେ ଆସି ସେହି ଆସନରେ ବସି 
ପୂଜା କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ - ସମସ୍ତେ ନିସ୍ତବ୍ଧ ଭାବରେ ନିଜ ନିଜର ପୂଜା 
ଜଗି ଚାଲିଗଲେ । ସମୟ ସମୟରେ ଗୋଟିଏ ଘରେ ତିନି ଚାରିଜଣ ବସି 
ଉପାସନା କରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କର ଉପାସନାପ୍ରଣାଳୀ ହୁଏତ ଭିନ୍ନ 
ଭିନ୍ନ । ଏହିପରି ପୂଜା ପ୍ରତ୍ୟହ ଅନ୍ତତଃ ଦୁଇଥର କରିବାକୁ ଦୁଏ । 


ପ୍ରଶ୍ନୋଭ୍ତରରେ ଆଲୋଚନା ୨୩ 


ପ୍ର ଆପଣ ଯେଉଁ ଅଦ୍ବିତ ଅବସ୍ଥା କଥା କହିଲେ, ତାହା 
କ'ଣ କେବଳ ଆଦର୍ଶ ମାତ୍ର, ନା କେହି ଏହି ଅବସ୍ଥା ପ୍ରକୃତରେ ଲାଭ 
କରିଅଛନ୍ତି ? 

ଉ -- ଆମେମାନେ କହୁ, ଏହା ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ କରିହୁଏ - ଏହି ଅବସ୍ଥା 
ଉପଲ୍‌ବଧ୍‌ କରିବାର ବିଷୟ । ଯଦି ଏହା କେବଳ କଥା ହୁଅନ୍ତା, ତେବେ 
ଏହାର ମୂଲ୍ୟ କିଛି ନ ଥାନ୍ତା । ବେଦ ଏହି ତତ୍ତ୍ଵ ଉପଲବ୍‌ଧ୍‌ କରିବା 
ପାଇଁ ତିନୋଟି ଉପାୟର କଥା କହନ୍ତି; ଶ୍ରବଣ, ମନ୍‌ନ, ନିଦିଧ୍ଞାସନ ! 
ଏହି ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରଥମେ ଶୁଣିବାକୁ ହେବ, ଶୁଣିବା ପରେ ଏହି ବିଷୟ 
ବିଚାର କରିବାକୁ ହେବ -- ଯେପରି ଅନ୍ଧଭାବରେ ଏହା ବିଶ୍ବାସ କରା 
ନ ହୁଏ -- ବିଚାର କରି ଜାଣିଶୁଣି ଯେପରି ଏହା ବିଶ୍ବାସ କରାହୁଏ, ଏହି 
ଭାବରେ ନିଜର ସ୍ଵରୂପ ବିଚାର କରି ଏହାର ଧ୍ୟାନରେ ନିଯୁକ୍ତ ହେବାକୁ 
ହେବ ସେତେବେଳେ ଏହାର ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଉପଲ୍ବଧୂ ହେବ । ଏହି 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଉପଲ୍‌ବଧ୍‌ ହିଁ ଯଥାର୍ଥ ଧର୍ମ । କେବଳ ବିଶ୍ଵାସ କରିବା ଧର୍ମର 
ଅଙ୍ଗ ନୁହେଁ । ଆମେମାନେ କହୁ, ଏହି ସମାଧ୍‌ ବା ଜ୍ଞାନାତୀତ ଅବସ୍ଥା 
ହିଁ ଧର୍ମ । 

ପ୍ର-- ଆପଣ ଯଦି କେବେ ଏହି ସମାଧ୍‌ ଅବସ୍ଥା ଲାଭ କରନ୍ତି, 
ତେବେ ଆପଣ କଅଣ ଏହା ସମ୍ବନ୍ଧରେ କିଛି କହିପାରିବେ ? 

ଉ-_ ନା, କିନ୍ତୁ ସମାଧ୍‌- ଅବସ୍ଥା ବା ପୂର୍ଣ୍ଣ ଞ୍ଞାଳଭୂମି ଯେ ଜଣଙ୍କର 
ଲାଭ ହୋଇଅଛି, ତାହା ଆମେମାନେ ଜୀବନ ଉପରେ ଏହାର ଫଳାଫଳ 
ଦେଖି ଜାଣିପାରୁ । ଜଣେ ମୂର୍ଖ ନିଦ୍ରିତ ହେଲା -- ନିଦ୍ରାଭଙ୍ଗ ପରେ ସେ 
ଯେଉଁ ମୂର୍ଖକୁ ସେହି ମୂର୍ଖ ରହିବ, ହୁଏତ ଆହୁରି ଖରାପ ହୋଇପାରେ; 
କିନ୍ତୁ କେହି ସମାଧ୍ସ୍ଥ ହେଲେ ସମାଧ୍ଭଙ୍ଗ ପରେ ସେ ଜଣେ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞ ସାଧୂ 
ମହାପୁରୁଷ ହୁଏ । ସେଥ୍‌ରୁ ବୁଝାଯାଏ, ଏହି ଦୁଇ ଅବସ୍ଥା .କେତେଦୂର 
ଭିନ୍ନ । 

ପ୍ର -¬ ମୁଁ ଅଧ୍ୟାପକଙ୍କ ପ୍ରଶ୍ନକୁ ଅନୁସରଣ କ କରି ଜାଣିବାକୁ ଚାହେଁ, 
ଆପଣ ଏପରି ଲୋକଙ୍କ ବିଷୟ ଜାଣନ୍ତି କି ନାହିଁ, ଯେଉଁମାନେ ଆମ୍ମ- 


୨୪ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ 


ସମ୍ମୋହନ ତତ୍ତ୍ଵର (5୦|୮-୩/[୩୦(1୫୩)) କୌଣସି ପ୍ରକାର ଆଲୋଚନା 
କରିଛନ୍ତି ? ଅବଶ୍ୟ ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତରେ ନିଶ୍ଚୟ ଏହି ବିଦ୍ଯାର ଖୁବ୍‌ 
ଚର୍ଚ୍ଚା  ଥ୍ଲା, ବର୍ଭମାନ ଆଉ ସେତେଟା ନାହିଁ । ମୁଁ ଜାଣିବାକୁ ଚାହେଁ, 
ଯେଉଁମାନେ ବର୍ଭମାନ ଏହାର ଚର୍ଚ୍ଚା କରନ୍ତି। ସେମାନେ ଏହି ତତ୍ତ୍ଵ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ କ'ଣ ମତବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଏହାର କିପରି ଅଭ୍ୟାସ ବା 
ସାଧନ ସେମାନେ କରିଛନ୍ତି । 

ଉ--ଆପଣମାନେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଦେଶରେ ଯାହାକୁ ସମ୍ମୋହନ 
ବିଦ୍ୟା (107୩୦।୮) କହନ୍ତି, ତାହା ପ୍ରକୃତ ଘଟଣାର ସାମାନ୍ୟ 
ଅଂଶ ମାତ୍ର । ହିନ୍ଦୁମାନେ ଏହାକୁ ଆତ୍ମସମ୍ମୋହନ - ଦୂରୀକରଣ (5୯ 
06-1,)/)1011281107) କହନ୍ତି । ସେମାନେ କହନ୍ତି, ଆପଣମାନେ ତ 
ସମ୍ମୋହିତ (1,/])୩୦୮12୯୯) ହୋଇ ରହିଅଛନ୍ତି -_ ଏହି ସମ୍ମୋହିତ 
ଭାବକୁ ଦୂର କ୍ବରିବାକୁ ହେବ, ବିଗତ- ମୋହ (06-13/)101260 ) 
ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ। “ନ ତତ୍ର ସୂର୍ଯ୍ୟୋ ଭାତି ନ ଚନ୍ଦ୍ରତାରକମ୍‌ ନେମା 
ବିଦ୍ୟୁତୋ ଭାନ୍ତି କୁତୋଃୟମଗ୍ନିଃ । ତମେବ ଭାନ୍ତମନୁଭାତି ସର୍ବଂ ତସ୍ୟ 
ଭାସା ସର୍ବମିଦଂ ବିଭାତି ॥”* 

--ସେଠାରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରକାଶ ପାଏ ନାହିଁ, ଚନ୍ଦ୍ରତାରକା ମଧ୍ଯ 
ନୁହନ୍ତି ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ମଧ୍ଯ ସେଠାରେ ପ୍ରକାଶ ପାଏ ନାହିଁ, ଏହି ସାମାନ୍ୟ 
ଅଗ୍ନିର କଥା ବା କ'ଣ ? ସେ ପ୍ରକାଶ ପାଉଛନ୍ତି ବୋଲି ସମୁଦାୟ 
ପ୍ରକାଶିତ ହେଉଅଛି । 

ଏହା ସମ୍ମୋହନ (1/11୦୮୬4୩101୮) ନୁହେଁ -- ଏହା ମୋହ- 
ଦୂରୀ-କରଣ ବା ଅପସାରଣ ( 0¢-1]୮୩୦11741100 ) | ଆମେମାନେ 
କହିଥାଉ, ଅନ୍ୟସବୁ ଧର୍ମ ଏହି ପ୍ରପଞ୍ଚର ସତ୍ୟତା ଶିକ୍ଷା ଦିଏ, ଅତଏବ 
ସେମାନେ ଏକପ୍ରକାର ସମ୍ମୋହନ ପ୍ରୟୋଗ କରୁଛନ୍ତି । କେବଳ 
ଅଦ୍ଵୈତବାଦୀମାନେ ସମ୍ମୋହିତ ହେବାକୁ ଚାହାଁନ୍ତି ନାହିଁ। ଏକମାତ୍ର 


୧, କଠଉପ,, ୨ / ୨ / ୧୦; ଶେ.ର,, ୬/ ୧୪; ମୁ,ଭ,, ୨/୨/୧୦ 


ପ୍ରଶ୍ନୋଭରରେ ଅ।ଲୋଚନା ୨୫ 


ଅଦ୍ଵୈତବାଦୀମାନେ ବ୍ରୁଝିଥଆାଆନ୍ତି ଯେ, ଦ୍ଵୈତବାଦରୁ ସମ୍ମୋହନ ବା 
ମୋହ ଆସିଥାଏ । ତେଣୁ ଅଦ୍ଵୈତବାଦୀ କହନ୍ତି, ବେଦକୁ ଫୋପାଡ଼ି ଦିଅ, 
ସଗୁଣ ଶଶ୍ଵରଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଫିଙ୍ଗିଦିଅ, ଏହି ଜଗଦ୍ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡକୁ ମଧ୍ଯ ଫିଙ୍ଗିଦିଅ, 
ଏପରିକି ତୁମର ଦେହ- ମନକୁ ମଧ୍ଯ ଫିଙ୍ଗିଦିଅ -_ କିଛି ହେଲେ ଯେପରି 
ନ ରହେ, ତେବେ ଯାଇଁ ତୁମେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ମୋହମୁକ୍ତ ହେବ । 

ଓୟରତୋ ବାଚୋ ନିବର୍ତନ୍ତେ ଅପ୍ରାପ୍ୟ ମନସା ସହ । 

ଆନନ୍ଦଂ ବ୍ରହ୍ମଣୋ ବିଦ୍ଵାନ୍‌ ନ ବିଭେତି କୁତଶ୍ଚନ ॥”'* 

--- ମନ ସହିତ ବାକ୍ୟ ତାହାଙ୍କୁ ନ ପାଇ ଯେଉଁଠାରୁ ଫେରିଆସେ, 
ସେହି ବ୍ରହ୍ମଙ୍କର ଆନନ୍ଦକୁ ଜାଣି ଆଉ କୌଣସି ଭୟ ରହେ ନାହିଁ । ଏହା 
ହିଁ ମୋହ ଅପସାରଣ । 

ନ ପୁଣ୍ଯଂ ନ ପାପଂ ନ ସୌଖ୍ଯଂ ନ ଦୁଃଖଂ 

ନ ମନ୍ତ୍ରୋ ନ ତୀର୍ଥଂ ନ ବେଦା ନ ୟଜ୍ଞାଃ । 

ଅହଂ ଭୋଜନଂ ନୈବ ଭୋଜ୍ୟଂ ନ ଭୋକ୍ତା 

ଚିନ୍ଦାନନ୍ଦରୂପଃ ଶିବୋଃହଂ ଶିବୋଏହଂ ॥”” 

-_ ମୋର ପୁଣ୍ୟ ନାହିଁ, ପାପ ନାହିଁ, ସୁଖ ନାହିଁ, ଦୁଃଖ ନାହିଁ; 
ମୋର ମନ୍ତ୍ର, ତୀର୍ଥ, ବେଦ ବା ଯଜ୍ଞ କିଛି ନାହିଁ; ମୁଁ ଭୋଜନ, ଭୋଜ୍ୟ 
ବା ଭୋକ୍ତା କିଛି ହେଲେ ନୁହେଁ । ମୁଁ ଚିଦାନନ୍ଦରୂପ ଶିବ -- ମୁଁ ଶିବ 
(ମଙ୍ଗଳସ୍ଵରୂପ) । 

ଆମେମାନେ ସମ୍ମୋହନ-ବିଦ୍ୟାର ସମୁଦାୟ ତତ୍ସ୍ଵ ଅବଗତ 
ଅଛୁ । ଆମମାନଙ୍କର ଯେଉଁ ମନସ୍ତତ୍ତ୍ଵ - ବିଦ୍ୟା ଅଛି, ତାହା ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ 
ଦେଶ ଏବେ ଜାଣିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରିଅଛି; ତେବେ ଦୁଃଖର ବିଷୟ -- 
ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସୁଦ୍ଧା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଜାଣିପାରି ନାହିଁ । 


୧. ତୈରି. ଉପ., ୨/୯ 
୨. ନିର୍ବାଣଷଟକମ୍‌ ୪ - ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ | 


୨୬ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ 


ପ୍ତ-¬ ଆପଣମାନେ “ଅତିବାହିକ ଦେହ” (&5୫୪୯&] ୪୦୩୯) 
କାହାକୁ କହନ୍ତି ? 
ଉ--ଆମେମାନେ ଏହାକୁ ଲିଙ୍ଗ-ଶରୀର କହିଥାଉ । 
ଯେତେବେଳେ ଏହି ଦେହର ପତନ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ଅନ୍ୟ କୌଣସି 
ଦେହପରିଗ୍ରହ କିପରି ହୁଏ ? ଶକ୍ତି କଦାପି ଜଡ଼ ପଦାର୍ଥ ବ୍ୟତୀତ ରହି 
ନ ପାରେ, ସୁତରାଂ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଏହି ଯେ, ଦେହତ୍ୟାଗ ପରେ ସୃକ୍ଷ୍ମତତ୍ତ୍ଵର 
କିୟଦଂଶ ଆମମାନଙ୍କ ସହିତ ରହିଯାଏ । ଅଭ୍ୟନ୍ତରବର୍ତୀ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ ଏହି 
ସୂକ୍ଷ୍ମଭୂତର ସାହାଯ୍ୟ ନେଇ ଆଉ ଗୋଟିଏ ଦେହ ଗଠନ କରୁଥାଆନ୍ତି । 
କାରଣ ସମସ୍ତେ ନିଜ ନିଜ ଦେହ ଗଠନ କରୁଛନ୍ତି ଆମର ମନ ହିଁ 
ଶରୀର ଗଠନ କରିଥାଏ । ଯଦି ମୁଁ ସାଧୁ ହୁଏ, ତେବେ ମୋର ମସ୍ତିଷ୍କ 
ଜ୍ଞାନୀ ସାଧୁର ମସ୍ତିଷ୍କରେ ପରିଣତ ହେବ । ଆଉ ଯୋଗୀମାନେ କହନ୍ତି, 
ଏହି ଜୀବନରେ ହିଁ ସେମାନେ ନିଜ ଦେହକୁ ଦେବଦେହରେ ପରିଣତ 
କରିପାରନ୍ତି । 
ଯୋଗୀମାନେ ଅନେକ ଅଭୁତ ବ୍ୟାପାର ଦେଖାଇଥାଆନ୍ତି । ରାଶି 
ରାଶି ମତବାଦ ଅପେକ୍ଷା ସାମାନ୍ୟ ଅଭ୍ୟାସର ମୂଲ୍ୟ ଅନେକ ଅଧକ | 
ସୁତରାଂ ମୁଁ ନିଜେ ସବୁ କଥା ଦେଖ୍‌ ନାହିଁ ବୋଲି ସେଗୁଡ଼ିକ ମିଥ୍ଯା, 
` ଏ କଥା କହିବାର ଅଧ୍‌କାର ମୋର ନାହିଁ । ଯୋଗୀମାନଙ୍କ ଗ୍ରନ୍ଥରେ 
“ ଥିଛି, ଅଭ୍ୟାସଦ୍ଵାରା ବିସ୍ମୟକର ଫଳ ମିଳେ । ନିୟମିତ ଅଭ୍ୟାସଦ୍ବାରା 
ଅତି ଅଳ୍ପକାଳ ଭିତରେ କିଛି କିଛି ଫଳ ମିଳେ -- ସେଥ୍ରୁ ଜାଣିହୁଏ, 
ଏହା ମିଥ୍ୟା ନୁହେଁ । ବିଭିନ୍ନ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଯେଉଁସବୁ ଅଲୌକିକ ବ୍ୟାପାରର 
ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି, ଯୋଗୀମାନେ ସେଗୁଡ଼ିକର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ବୈଜ୍ଞାନିକଭାବରେ 
କରିଥାଆନ୍ତି । ପ୍ରଶ୍ନ ଏହି : ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜାତି ଭିତରେ ଏହିସବୁ ଅଲୌକିକ 
କାର୍ଯ୍ୟର ବିବରଣ ଲିପିବଦ୍ଧ ହୋଇ ରହିଅଛି କିପରି ? ଯିଏ କହେ-- ଏ 
ସମୁଦାୟ ମିଥ୍ୟା, ଏଗୁଡ଼ିକର ବ୍ୟାଖ୍ୟାର କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ନାହିଁ -- 
ତାହାକୁ ଯୁକ୍ତିବାଦୀ ବା ବିଚାର ପରାୟଣ କୁହାଯାଇ ନ ପାରେ । ଯେତେଦିନ 


ପ୍ରଶ୍ନୋଭ୍ତରରରେ ଆଲୋଚନା ୨୬ 


ନା ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଭୁଲ ବୋଲି ଆପଣ ପ୍ରମାଣ କରିପାରୁଛନ୍ତି, ସେତେଦିନ 
ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିବାର ଅଧ୍କାର ଆପଣଙ୍କର ନାହିଁ । ଆପଣଙ୍କୁ 
ପ୍ରମାଣ କରିବାକୁ ହେବ ଯେ, ଏଗୁଡ଼ିକର କୌଣସି ଭିଭି ନାହିଁ, ତେବେ 
ଯାଇ ଆପଣ ଏଗୁଡ଼ିକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିବାର ଅଧ୍କାରୀ ହେବେ । କିନ୍ତୁ 
ତାହା ତ ଆପଣମାନେ କରିନାହାନ୍ତି । ଅନ୍ୟ ଦିଗରେ ଯୋଗୀମାନେ 
କହୁଛନ୍ତି ସେଗୁଡ଼ିକ ବାସ୍ତବିକ ଅଲୌକିକ ବ୍ୟାପାର ନୁହେଁ, ସେମାନେ 
ବର୍ଭମାନ ମଧ୍ଯ ଏସବୁ କରିପାରନ୍ତି ବୋଲି ଦାବୀ କରନ୍ତି । ଭାରତରେ 
ଆଜି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅନେକ ଅଦ୍ଭୁତ ବ୍ୟାପାର ସାଧ୍ତ ହୋଇଅଛି; କିନ୍ତୁ ଏଥ୍‌ରୁ 
କୌଣସିଟି ହିଁ ଅପ୍ରାକୃତ ଶକ୍ତିଦ୍ଵାରା ସାଧ୍ତ ହୋଇ ନାହିଁ । ଏହି ବିଷୟରେ 
ଅନେକ ଗ୍ରନ୍ଥ ଅଛି । କେବଳ ମନସ୍ତତ୍ତର- ଆଲୋଚନାର ବୈଜ୍ଞାନିକ ଚେଷ୍ଟା 
ବ୍ୟତୀତ ଯଦି ଏ ବିଷୟରେ ଆଉ କିଛି ସାଧ୍ତ ନ ହୋଇଥାଏ, ତେବେ 
ଏହାର ସମୁଦାୟ ଗୌରବ ଯୋଗୀମାନଙ୍କର ପ୍ରାପ୍ୟ । 

ପ୍ର ଯୋଗୀମାନେ କ'ଣ କ'ଣ ଦେଖାଇପାରନ୍ତି, ତାହାର 
କୌଣସି ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦେଇପାରିବେ କି ? 

ଉ-_ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବିଜ୍ଞାନର ଚର୍ଚ୍ଚା କରିବାକୁ ହେଲେ ଯେତେଟା 
ବିଶ୍ଵାସର ପ୍ରୟୋଜନ ହୁଏ, ଯୋଗୀ ତାହାଙ୍କର .ଯୋଗବିଦ୍ୟା ଉପରେ 
ତାହା ଅପେକ୍ଷା ଅଧୁକ ବିଶ୍ଵାସ କରିବାକୁ କହନ୍ତି ନାହିଁ । କୌଣସି ବିଷୟ 
ଗ୍ରହଣ କରି ତାହା ପରୀକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ ଲୋକେ ଯେତେଟା ବିଶ୍ଵାସ 
କରିଥାଆନ୍ତି, ଯୋଗୀ ତାହା ଅପେକ୍ଷା ଅଧୁକ ବିଶ୍ଵାସ କରିବାକୁ କହନ୍ତି 
ନାହିଁ। ଯୋଗୀର ଆଦର୍ଶ ଅତି ଉଚ୍ଚ । ମନର ଶକ୍ରିଦ୍ଧାରା ଯେଉଁସବୁ 
ବ୍ୟାପାର ସାଧ୍ଡ ହୋଇପାରେ, ସେଥୁରୁ ନିମ୍ନତର ବିଷୟଗୁଡ଼ିକ ମୁଁ 
ଦେଖ ଅଛି । ସୁତରାଂ ଉଚ୍ଚତର ବ୍ୟାପାରଗୁଡ଼ିକ ଯେ ହୋଇପାରେ, ଏ 
ବିଷୟରେ ଅବିଶ୍ବାସ କରିବାର ଅଧୁକାର ମୋର ନାହିଁ । ଯୋଗୀର 
ଆଦର୍ଶ -ସର୍ବଜ୍ଞତା ଓ ସର୍ବଶକ୍ତିମରାର ସହାୟତାରେ ଶାଶ୍ଵତ ଶାନ୍ତି 
ଓ ପ୍ରେମର ଅଧ୍କାରୀ ହେବା । ମୁଁ ଜଣେ ଯୋଗୀଙ୍କୁ ଜାଣେ, ତାହାଙ୍କୁ 


୫୮ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ 


ଗୋଖର ସାପ କାମୁଡ଼ିଥୁଲା । ଦଂଶନମାତ୍ରେ ସେ ଅଚୈତନ୍ୟ ହୋଇ 
ତନେ ପଡ଼ିଗଲେ, ସନ୍ଧ୍ଯା ସମୟରେ ତାଙ୍କର ପୁଣି ଚୈତନ୍ୟ ହେଲା । 
ଯେତେବେଳେ ତାହାଙ୍କୁ ପଚରାହେଲା, “କ”ଣ ହୋଇଥୂୁଲା ?” 
ସେ କହିଲେ, ମୋର ପ୍ରିୟତମଙ୍କ ନିକଟରୁ ଦୂତ ଆସିଥ୍ଲା ।” ଏହି 
ଯୋଗୀଙ୍କରଂ ସମୁଦାୟ ଘୃଣା କ୍ରୋଧ ଓ ହିଂସାର ଭାବ ଏକାବେଳକେ 
ଦଗ୍‌ଧ ହୋଇଯାଇଛି । କିଛି ହେଲେ ତାହାଙ୍କୁ ପ୍ରତିକ୍ରିୟାରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ କରି 
ନ ପାରେ । ସେ ସର୍ବଦା ଅନନ୍ତ ପ୍ରେମସ୍ଵରୂପ ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି, ପ୍ରେମର 
ଶକ୍ତିରେ ସେ ସର୍ବଶଭ୍ରିମାନ । ଏହିପରି ବ୍ୟଗ୍ତି ହିଁ ଯଥାର୍ଥ ଯୋଗୀ । ଆଉ 
ଏହିସବୁ ଅଲୌକିକ ଶଲ୍ଜିର ପ୍ରକାଶ ଗୌଣମାତ୍ର । ଏଗୁଡ଼ିକୁ ଲାଭ କରିବା 
ଯୋଗୀର ପ୍ରକୃତ ଲକ୍ଷ୍ୟ ନୁହେଁ । ଯୋଗୀମାନେ କହନ୍ତି, ଯୋଗୀ ବ୍ୟତୀତ 
ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତେ ଦାସ -¬ ଖାଦ୍ୟର ଦାସ, ବାୟୁର ଦାସ, ନିଜ ସତୀର ଦାସ, 
ନିଜ ପୁତ୍ରକନ୍ୟାଙ୍କର ଦାସ, ଟଙ୍କାର ଦାସ, ସ୍ଵଦେଶୀମାନଙ୍କର ଦାସ, 
ନାମଯଶର ଦାସ ଏବଂ ଏହି ଜଗତରେ ସହସ୍ର ସହସ୍ର ବିଷୟର ଦାସ ! 
ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ଏସବୁ ବନ୍ଧନର କୌଣସିଟିରେ ଆବଦ୍ଧ ନୁହେଁ, ସେ ଯଥାର୍ଥ 
ମନୁଷ୍ୟ, ଯଥାର୍ଥ ଯୋଗୀ | 

ଇହୈବ ତୈର୍ଜିତଃ ସର୍ଗୋ ୟେଷାଂ ସାମ୍ୟେ ସ୍ଥିତଂ ମନଃ । 

ନିର୍ଦ୍ଦୋଷଂ ହି ସମଂ ବ୍ରହ୍ମ ତସ୍ମାଦ୍‌ ବ୍ରହ୍ମଣି ତେ ସ୍ଥିତାଃ ॥”* 

ଏହିଠାରେ ହିଁ ସେମାନେ ସଂସାରକୁ ଜୟ କରିଛନ୍ତି, 
ଯେଉଁମାନଙ୍କର ମନ ସାମ୍ୟଭାବରେ ଅବସ୍ଥିତ । ଯେହେତୁ ବ୍ରହ୍ମ ନିର୍ଦୋଷ 
ଓ ସମଭାବାପନ୍ନ ସେହେନୁ ସେମାନେ ବ୍ରହ୍ମରେ ଅବସ୍ଥିତ । 

ପ୍ରଦଚଯୋଗୀମାନେ କ'ଣ ଜାତିଭେଦକୁ ଗୋଟିଏ ବିଶେଷ 
ପ୍ରୟୋଜନୀୟ ବିଷୟ ବୋଲି ସ୍ବୀକାର କରିଥାଆନ୍ତି ? 

ଉ-¬ ନା, ଜାତିବିଭାଗ ଅପରିଣତ ମନର ଶିକ୍ଷାଳୟ ମାତ୍ର । 


ଵଵ ଗା 
୧. ପୱାହାରୀ ବାବା 


୨ . ଗୀତା, ୫/ ୧୯ 


ପ୍ରଶ୍ନୋଭରେରେ ଆଲୋଚନା ୨୯ 


ପ୍ର--ଏହି ଅତିଚେତନ ଭାବ (ସମାଧ୍ତତ୍ତଧ ସହିତ ଭାରତର 
ଗ୍ରୀଷ୍ମର କଣ କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ ? 

ଉ--କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ଅଛି ବୋଲି ମୋର ମନେହୁଏ 
ନାହିଁ। କାରଣ, ସମୁଦ୍ର-ପୃଷ୍ଠର ପନ୍ଦରହଜାର ଫୂଟ ଉପରେ 
“ପ୍ରାୟ ମେରୁପ୍ରଦେଶର ଅବହାଓଆରେ -- ହିମାଳୟ ପର୍ବତରେ ଏହି 
ଯୋଗବିଦ୍ୟାର ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଥଲା । 

ପ୍ର-¬ ଥଣ୍ଡା ଜଳବାୟୁରେ ରହି କ'ଣ ଯୋଗର ସିଵିଲାଭ କରିବା 
ସମ୍ଭବ ? 

ଉ -- ଖୁବ୍‌ ସମ୍ଭବ । ପୃଥ୍ବୀ ମଧରେ ଏହାକୁ ଯେପରି କାର୍ଯ୍ୟରେ 
ପରିଣତ କରିବା ସମ୍ଭବ, ଅନ୍ୟଠାରେ ସେପରି ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଆମେମାନେ 
କହୁ, ଆପଣମାନେ ସମସ୍ତେ ଜନ୍ମରୁ ବୈଦାନ୍ତିକ । ଜୀବନର ପ୍ରତି 
ମୁହୂର୍ତରେ ଆପଣମାନେ ଜାଗତିକ ସକଳ ବସ୍ତୁ ସହିତ ନିଜ ନିଜର ଏକତ୍ଵ 
ଘୋଷଣା କରୁଅଛନ୍ତି । ଯେତେବେଳେ ଆପଣମାନଙ୍କର ହୃଦୟ ସମଗ୍ର 
ଜଗତର କଲ୍ୟାଣ ପାଇଁ ଧାବିତ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ଆପଣମାନେ 
ଅଜ୍ଞାତସାରରେ ବାସ୍ତବିକ ବେଦାନ୍ତବାଦୀ । ଆପଣମାନେ ନୀତି ପରାୟଣ, 
କିନ୍ତୁ କାହିଁକି ନୀତିପରାୟଣ, ତାହା ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ । ବେଦାନ୍ତ- ଦର୍ଶନ 
ନୀତିତତ୍ତ୍ଵର ବିଶ୍ଳେଷଣ କରି ମନୁଷ୍ୟକୁ ଜ୍ଞାନତଃ ନୀତିପରାୟଣ ହେବାକୁ 
ଶିଖାଇଅଛି । ବେଦାନ୍ତ ସକଳ ଧର୍ମର ସାର । 

ପ୍ରକ ଆପଣ କଅଣ କହନ୍ତି ଯେ, ଆମମାନଙ୍କ ପାଶ୍ଚାତ୍ଯ 
ଜାତିମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଏପରି ଗୋଟିଏ ଅସାମାଜିକ ଭାବ ଅଛି, ଯାହା 
ଆମମାନଙ୍କୁ ବହୁତ୍ଵବାଦୀ (୮।॥୮୫15୫୩୦୯) କରିଅଛି ? ପ୍ରାଚ୍ୟଦେଶୀୟ 
ଲୋକେ କଅଣ ଆମମାନଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା ଅଧ୍‌କତର ସହାନୂଭୂତିସମ୍ପନ୍ନ ? 

ଉ--ମୋ ମତରେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଜାତି ଅଧୂକତର ନିଷ୍ଠୁର - 
ସ୍ଵଭାବ । ପ୍ରାଚ୍ୟଦେଶୀୟ ବ୍ୟଲକ୍ତିଗଣ ଅଧ୍‌କତର କରୁଣାସମ୍ପନ୍ନ । କିନ୍ତୁ 
ତାହାର କାରଣ କେବଳ ଏହି ଯେ, ଆପଣମାନଙ୍କର ସଭ୍ୟତା ଖୁବ୍‌ 


୩୦ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ 


ଆଧୁନିକ । କୌଣସି ସ୍ଵଭାବ ପ୍ରତି ଦୟାଶୀଳ ହେବା ସମୟସାପେକ୍ଷ । 
ଆପଣମାନଙ୍କର ଶକ୍ତି ଯଥେଷ୍ଟ, କିନ୍ତୁ ଶକ୍ତି - ସଂଗ୍ରହ ଯେଉଁ ପରିମାଣରେ 
ଚାଲିଛି, ସେହି ପରିମାଣରେ ହୃଦୟର ଶିକ୍ଷା ହେଉ ନାହିଁ, ବିଶେଷତଃ ମନଃ 
ସଂଯମର ଶକ୍ତି ମଧ୍ଯ ଖୁବ୍‌ ଅଳ୍ପ ପରିମାଣରେ ଅନୁଶୀଳନ କରାଯାଉଅଛି । 
ଆପଣମାନଙ୍କୁ ସାଧୁ ଓ ଧୀରପ୍ରକୃତି ହେବାକୁ ଅନେକ ସମୟ ଲାଗିବ । 
କିନ୍ତୁ ଭାରତର ପ୍ରତ୍ୟେକ ରକ୍ତବିନ୍ଦୁରେ ଏହି ଭାବ ପ୍ରବାହିତ । ଯଦି ମୁଁ 
ଭାରତର କୌଣସି ଗ୍ରାମକୁ ଯାଇ ସେଠାକାର ଲୋକଙ୍କୁ ରାଜନୀତି 
ଶିଖାଇବାକୁ ଚାହେଁ, ସେମାନେ ବୁଝିବେ ନାହିଁ; କିନ୍ଝୁ ଯଦି ସେମାନଙ୍କୁ 
ବେଦାନ୍ତ ଉପଦେଶ ଦିଏ, ସେମାନେ ତତ୍କ୍ଷଣାତ୍‌ କହିବେ, “ହଁ ସ୍ଵାମୀଜୀ, 
ଆପଣ ଠିକ୍‌ କହୁଛନ୍ତି ।” ଆଜି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭାରତର ସର୍ବତ୍ର ସେହି ବୈରାଗ୍ୟ 
ବା ଅନାସକ୍ତିର ଭାବ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଆମେମାନେ ଖୁବ୍‌ ପତିତ, 
କିନ୍ତୁ ବର୍ଭମାନ ମଧ୍ଯ ବୈରାଗ୍ୟର ପ୍ରଭାବ ଏତେ ଅଧୁକ ଯେ, ରାଜ- 
ରାଜୁଡ଼ା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରାଜ୍ୟତ୍ୟାଗ କରି ବିନା ସମ୍ବଳରେ ଦେଶର ଚାରିଆଡ଼େ 
ଘୂରି ବୁଲତ୍ତି । 

କୌଣସି କୌଣସି ସ୍ଥାନରେ ସାଧାରଣ ଗ୍ରାମ୍ୟ ¬ ବାଳିକା ମଧ୍ଯ 
ଚରଖାରେ ସୂତା କାଟୁ କାଟୁ କହୁଥାଏ: ମୋତେ ଦ୍ଵୈତବାଦର କଥା 
କୁହ ନାହିଁ; ମୋର ଚରଖା ‹ସୋଃହଂ, ସୋଏହଂ -- ମୁଁ ସେହି ବ୍ରହୁ, ମୁଁ 
ସେହି ବ୍ରହ୍ମ” କହୁଛି । ଏମାନଙ୍କ ସହିତ କଥା କହନ୍ତୁ, ଏବଂ ପଚାରନ୍ତୁ: 
‹ଦୁମେମାନେ ଏହିପରି କହିଥାଅ, ଅଥଚ ଏହି ପଥରଟାକୁ ପ୍ରଣାମ କର 
କାହିଁକି ?? ସେମାନେ କହିବେ, “ଆପଣମାନେ ଧର୍ମ କହିଲେ କେବଳ 
ମତବାଦ ବୁଝିଥାଆନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଆମେମାନେ ଧର୍ମ କହିଲେ ବୁଝୁ 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅନୁଭୂତି । ” ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ କେହି ହୁଏତ କହିଉଠିବେ, 
‹ମୁଁ ସେତିକିବେଳେ ଯଥାର୍ଥ ବେଦାନ୍ତବାଦୀ ହେବି, ଯେତେବେଳେ ମୋ 
ସମ୍ମୁଖରୁ ସମଗ୍ର ଜଗତ ଅନ୍ତହିଁତ ହେବ ଏବଂ ମୁଁ ସତ୍ୟଦର୍ଶନ କରିବି । 
ଯେତେଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାହା ନ ହୋଇଛି ସେତେଦିନ ଯାଏ ମୋ ସହିତ 


ପ୍ରଶ୍ନୋଭଉରରେ ଆଲୋଚନା ୩୧ 


ସାଧାରଣ ଅଞ୍ଚ ବ୍ୟଲ୍ତିର କୌଣସି ପ୍ରଭେଦ ନାହିଁ । ସେଥ୍ପାଇଁ ମୁଁ ଏହିସବୁ 
ପ୍ରସ୍ତରମୂର୍ରିର ଉପାସନା କରୁଛି, ମନ୍ଦିରକୁ ଯାଉଛି, ଯେପରିକି ମୋର 
୍ରତ୍ୟକ୍ଷାନୁଭୂତି ହୁଏ । ମୁଁ ବେଦାନ୍ତ ଶ୍ରବଣ କରିଛି ସତ୍ୟ, କିନ୍ତୁ ମୁଁ ସେହି 
ବେଦାନ୍ତ- ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ଆତ୍ମତତ୍୍ଵକୁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅନୁଭବ କରିବାକୁ ଚାହେଁ ।” 

‹ବାଗ୍‌ବୈଖାରୀ ଶବ୍ଦଝରି ଶାସ୍ତ୍ରବ୍ୟାଖ୍ୟାନକୌଶଳମ୍‌ । 

ବୈଦୁଷ୍ୟଂ ବିଦୁଷାଂ ତଦ୍ଵଦ୍‌ଭୁକ୍ତୟେ ନ ତୁ ମୁକ୍ତୟେ ॥” 

--ଅନର୍ଗଳ ସଦ୍‌ବାକ୍ଯ ଯୋଜନା, ଶାସ୍ତ୍ରବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାର 

ବିଭିନ୍ନ କୌଶଳ -- ଏସବୁ କେବଳ ପଣ୍ଚିତମାନଙ୍କର ଆମୋଦ ପାଇଁ, 
ଏହାଦ୍ଵାରା ମୁକ୍ତିଲାଭର କୌଣସି ସମ୍ଭାବନା ନାହିଁ । 

ଯଦି ଆମେମାନେ ବ୍ରହ୍ମସାକ୍ଷାତ୍‌ କରିପାରୁ, ତେବେ ଯାଇ ମୁକ୍ତି 
ଲାଭ ହେବ । 

ପ୍ର-- ଆଧ୍ଷାମ୍ମିକ ବିଷୟରେ ସର୍ବସାଧାରଣଙ୍କର ଏହି ସ୍ଵାଧୀନତା 
ସହିତ ଜାତିଭେଦ ପ୍ରଥାର କଅଣ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଅଛି ? 

ଉ -_ କଦାପି ନାହିଁ । ଲୋକେ କହିଥାଆନ୍ତି, ଜାତିଭେଦ ରହିବା 
ଉଚିତ ନୁହେଁ । ଏପରିକି ଯେଉଁମାନେ ବିଭିନ୍ନ ଜାତିଭୁକ୍ତ, ସେମାନେ ମଧ୍ଯ 
କହନ୍ତି, ଜାତି- ବିଭାଗ ଖୁବ ଉଚ୍ଚକୋଟିର ଜିନିଷ ନୁହେଁ । କିନ୍ତୁ ସେମାନେ 
କହନ୍ତି ଆମମାନଙ୍କୁ ଏହା ଅପେକ୍ଷା ଉତ୍ତମ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଜିନିଷ 
ଦିଅ, ଆମେମାନେ ଏହାକୁ ଛାଡ଼ିଦେବୁ । ସେମାନେ କହନ୍ତି, ତୁମେମାନେ 
ଏହା ବଦଳରେ ଆମମାନଙ୍କୁ କଅଣ ଦେବ ? ଜାତିଭେଦ କେଉଁଠାରେ 
ନାହିଁ ? ତୁମେମାନେ ମଧ୍ଯ ତୁମମାନଙ୍କ ଦେଶରେ କ୍ରମାଗତ ଏହିପରି 
ଗୋଟିଏ ଜାତିବିଭାଗ ଗଢ଼ିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରୁଅଛ । କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି କିଛି 
ଅର୍ଥ ସଂଗ୍ରହ କରିପାରିଲେ କହେ, “କେତେ ଶହ ଧନୀମାନଙ୍କ ମଧରେ 
ମୁଁ ଜଣେ ।” ଆମେମାନେ କେବଳ ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାୟୀ ଜାତିବିଭାଗ ଗଠନ 
କରିବାକୁ ସମର୍ଥ ହୋଇଅଛୁ, ଅନ୍ୟମାନେ ଏଥ୍‌ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରୁଅଛନ୍ତି; 


୧. ବିବେକବୂଡ଼ାମଣି, ୬୦ -- ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ | 


୩୨ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ 


କିନ୍ତୁ ସଫଳ ହେଉ ନାହାନ୍ତି । ଆମମାନଙ୍କ ସମାଜରେ ଅବଶ୍ୟ ଯଥେଷ୍ଟ 
କୁସଂସ୍କାର ଓ ମନ୍ଦ ଜିନିଷ ଅଛି । ଆପଣମାନଙ୍କର କୁସଂସ୍କାର ଓ ମନ୍ଦ 
ଜିନିଷଗୁଡ଼ିକ ଆମଦେଶରେ ଚଳାଇ ଦେଇପାରିଲେ କଅଣ ସବ୍ରୁ ଠିକ୍‌ 
ହୋଇଯିବ ? ଜାତିଭେଦ ଅଛି ବୋଲି ତ ଏହି ତିରିଶିକୋଟି ଲୋକ 
ବର୍ଭମାନ ମଧ୍ଯ ଖାଇବା ପାଇଁ ମୁଠାଏ ଅନ୍ନ ପାଉଛନ୍ତି । ଅବଶ୍ୟ ନୀତିଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଏହା ଯେ ଅସଂପୂର୍ଣ୍ଥ ସେଥ୍‌ରେ କୌଣସି ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଏହି 
ଜାତିବିଭାଗ ନ ଥ୍‌ଲେ ଆପଣମାନେ ପଢ଼ିବା ପାଇଁ ଖଣ୍ଡେ ସଂସ୍କୃତ ବହି 
ମଧ୍ଯ ପାଇ ନ ଥାନ୍ତେ । ଏହି ଜାତିବିଭାଗଦ୍ଵାରା ଏପରି ଗୋଟିଏ ଦୃଢ଼ 
ପ୍ରାଚୀର ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥୁଲା ଯେ, ତାହା ଉପରେ ବହିରାକ୍ରମଣର ଶତ 
ତରଙ୍ଗାଘାତ ଆସିଛି, ଅଥଚ କୌଣସି ମତେ ଏହାକୁ ଭାଙ୍କିପାରି ନାହିଁ । 
ବର୍ତମାନ ମଧ୍ଯ ସେହି ପ୍ରୟୋଜନ ଦୂର ହୋଇ ନାହିଁ, ସେଥ୍୍‌ପାଇଁ ଜାତିଭେଦ 
ବର୍ତମାନ ମଧ୍ଯ ରହିଛି । ସାତଶହବର୍ଷ ପୂର୍ବେ ଯେପରି ଜାତିବିଭାଗ ଥଲା, 
ବର୍ତମାନ ଆଉ ସେପରି ନାହିଁ । ଯେତେ ଏହା ଉପରେ ଆଘାତ ଲାଗିଛି, 
ସେତିକି ଏହା ଦୃଢ଼ତର ଆକାର ଧାରଣ କରିଛି । ଏହା କଅଣ ଲକ୍ଷ୍ଯ 
କରିଛନ୍ତି ଯେ, ଏକମାତ୍ର ଭାରତ ପରରାଷ୍ଟ୍ର- ବିଜୟ ପାଇଁ ଦେଶ ବାହାରକୁ 
ଯାଇ ନାହିଁ ? ମହାମତି ସମ୍ରାଟ ଅଶୋକ କହିଯାଇଛନ୍ତି ଯେ, ତାଙ୍କର 
ଉତ୍ତାରାଧୂକାରୀମାନେ କେହି ଯେପରି ପରରାଷ୍ଟ୍ର ବିଜୟର ଚେଷ୍ଟା ନ 
କରନ୍ତି । ଯଦି ଅପର ଜାତି ଆମମାନଙ୍କ ନିକଟକୁ ଶିକ୍ଷକ ପଠାଇବାକୁ 
ଚାହେଁ, ପଠାଉ, କିନ୍ତୁ ସେମାନେ ଯେପରି ଆମମାନଙ୍କୁ ବାସ୍ତବିକ ସାହାଯ୍ୟ 
କରନ୍ତି, ଆମମାନଙ୍କର ଜାତୀୟ ସମ୍ପଭି ରୂପ ଧର୍ମଭାବର ଅନିଷ୍ଟ ସାଧନ 
ନ କରନ୍ତି । ଏହିସବୁ ବିଭିନ୍ନ ଜାତି ହିନ୍ଦୁଜାତିକୁ ଜୟ କରିବାକୁ ଆସିଲେ 
କାହିଁକି ? ହିନ୍ଦୁମାନେ କଅଣ ଅନ୍ୟ ଜାତିର କୌଣସି ଅନିଷ୍ଟ କରିଥ୍‌ଲେ ? 
ସେମାନେ ଯେତେଦୂର ସାଧ୍ଯ ଜଗତର ଉପକାର କରିଥୁଲେ । ସେମାନେ 
ଜଗତକୁ ବିଜ୍ଞାନ, ଦର୍ଶନ ଓ ଧର୍ମ ଶିଖାଇଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ପୃଥ୍‌ବୀର ଅନେକ 
ଅସଭ୍ୟ ଜାତିକୁ ସଭ୍ଯ କରିଥୁଲେ । କିନ୍ତୁ ସେମାନେ ପ୍ରତିଦାନରେ 
ପାଇଥୁଲେ କେବଳ ହତ୍ୟା, ଅତ୍ୟାଚାର ଓ ' ଅବିଶ୍ଵାସୀ ବଦମାସ୍‌ ' ଆଖ୍ୟା | 


ପ୍ରଶ୍ନୋଭଉରରେ ଆଲୋଚନା ୩୩ 


ବର୍ଭମାନ କାଳରେ ମଧ୍ଯ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ଲିଖୁତ ଭାରତ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ଗ୍ରନ୍ଥାବଳୀ ଏବଂ ଭାରତ ଭ୍ରମଣକାରୀମାନଙ୍କ ଲିଖ୍‌ତ ଗନ୍ପଗୁଡ଼ିକ ପଢ଼ନ୍ତୁ: 
କେଉଁ ଅନିଷ୍ଟର ପ୍ରତିଶୋଧ ନେବା ପାଇଁ ଭାରତବାସୀମାନଙ୍କ ଉପରେ 
ଏବେ ସୁଦ୍ଧା ଏପରି କଟୁବାକ୍ୟ ବର୍ଷଣ କରାହୋଇଥାଏ ? 

ପ୍ର-ସଭ୍ୟତା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବୈଦାନ୍ତିକ ଧାରଣା କିପରି ? 

ଉ-ଆପଣମାନେ ଦାର୍ଶନିକ; ଆପଣମାନଙ୍କ ମତରେ ତୋଡ଼ାଏ 
ଟଙ୍କା ପାଇଁ ମନୁଷ୍ୟ ମନୁଷ୍ଯ ମଧ୍ଗରେ କେବେହେଲେ ପ୍ରଭେଦ ହୋଇ 
ନ ପାରେ। ଏହି ସବୁ କଳ-କାରଖାନା ଓ ଜଡ଼- ବିଜ୍ଞାନର ମୂଲ୍ୟ 
କ'ଣ ? ଏଗୁଡ଼ିକର ଗୋଟିଏ ମାତ୍ର ଫଳ ଏହି ଯେ, ଏମାନେ ଜ୍ଞାନର 
ବିସ୍ତାର କରିଥାଆନ୍ତି । ଆପଣମାନେ ଅଭାବ ବା ଦାରିଦ୍ର୍ୟ - ସମସ୍ଯା 
ପୂରଣ କରିପାରି ନାହାନ୍ତି, ବରଂ ଅଭାବର ମାତ୍ରା ଆହୁରି ବଢ଼ାଇଛନ୍ତି । 
କଳକବଜାରେ କେବେହେଲେ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ - ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ ହୋଇ 
ନ ପାରେ । ଏମାନଙ୍କଦ୍ଧାରା କେବଳ ସଂଗ୍ରାମ ବଢ଼ିଥାଏ, ପ୍ରତିଯୋଗିତା 
ତୀବ୍ରତର ହୋଇଥାଏ । ଜଡ଼ - ପ୍ରକୃତିର କଅଣ କୌଣସି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ମୂଲ୍ୟ 
ଅଛି ? କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ଯଦି ତାର ଦେଇ ତଡ଼ିତ୍‌ ପ୍ରବାହ ଚଳାଇପାରେ, 
ଆପଣମାନେ ତାଂର ସ୍କ ତିଚିହ୍ନ ସ୍ଥାପନ କରିବାକୁ ଉଦ୍ୟୋଗୀ ହୁଅନ୍ତି 
କାହିଁକି ? ପ୍ରକୃତି କଂଣ ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ଥର ଏହି ବ୍ୟାପାର ସାଧନ କରୁ 
ନାହିଁ ? ପ୍ରକୃତିରେ କଂଣ ପୂର୍ବରୁ ଏସବୁ ବିଦ୍ୟମାନ ନାହିଁ ? ଏଥ୍‌ରୁ 
ଆପଣଙ୍କର କଅଣ ଲାଭ ହେଲା ହ? ପ୍ରକୃତିରେ ଏହା ତ ପୂର୍ବରୁ ରହିଛି । 
ତଡ଼ିତ୍‌ପ୍ରବାହର ଏକମାତ୍ର ମୂଲ୍ୟ ଏହି ଯେ, ଏହା ଆମମାନଙ୍କର ଉନ୍ନତି _ 
ସାଧନ କରେ । ଏହି ଜଗତଟା ଗୋଟିଏ ବ୍ୟାୟାମଶାଳା ସଦୃଶ; ଏଠାରେ 
ଜୀବାତ୍ମା କର୍ମ ଦ୍ଵାରା ଉତ୍କର୍ଷ ସାଧନ କରୁଅଛି ଏବଂ ଏହି ଉତ୍କର୍ଷ - 
ସାଧନଦ୍ଵାରା ଆମେମାନେ ଦେବତା ହେଉ । ସୁତରାଂ କେଉଁ ବିଷୟରେ 
ଭଗବାନଙ୍କର କେତେଟା ପ୍ରକାଶ ତାହା ଜାଣି ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିଷୟର ମୂଲ୍ୟ 


୩୪ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ 


ବା ସାରବରତ୍ତା ନିର୍ଵାରଣ କରିବାକୁ ହେବ । ମନୁଷ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ ଶଶ୍ଵରତ୍ଵର 
ଏହି ପ୍ରକାଶ ହିଁ ସଭ୍ୟତା । 

ପ୍ର-- ବୌଦ୍ଧମାନଙ୍କର କଅଣ କୌଣସି ଜାତି -ବିଭାଗ ଅଛି ? 

ଉ -- ବୌଦ୍ଧମାନଙ୍କର କୌଣସି ଜାତିବିଭାଗ ନ ଥ୍ଲା | ଭାରତରେ 
ବୌଦ୍ଧମାନଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା ଅତି ଅଳ୍ପ । ବୁଦ୍ଧ ଜଣେ ସମାଜ ସଂସ୍କାରକ ଥଲେ । 
ମୁଁ ବୌଦ୍ଧ ଦେଶସମୂହରେ ଦେଖୁଛି, ସେଠାରେ ଜାତିବିଭାଗ ସୃଷ୍ଟି କରିବା 
ପାଇଁ ପ୍ରବଳ ଚେଷ୍ଟା ସତ୍ତ୍ବେ ଏହା ସଫଳ ହୋଇ ନାହିଁ । ବୌଦ୍ଧମାନଙ୍କର 
ଜାତିବିଭାଗ କାର୍ଯ୍ୟତଃ କିଛି ନୁହେଁ, କିନ୍ତୁ ସେମାନେ ନିଜକୁ ଉଚ୍ଚଳାତି 
ବୋଲି ଗର୍ବ କରିଥାଆନ୍ତି । 

ବୁଦ୍ଧ ଅନ୍ୟତମ ବେଦାନ୍ତବାଦୀ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ଥ୍‌ଲେ । କେବଳ ସେ 
ଗୋଟିଏ ନୂତନ ସମ୍ପ୍ରଦାୟ ସ୍ଥାପନ କରିଥ୍‌ଲେ, ଯେପରି ଆଜିକାଲି 
ହୋଇଥାଏ । ଯେଉଁସବୁ ଭାବ ବର୍ଭମାନ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ବୋଲି ଅଭିହିତ, 
ସେଗୁଡ଼ିକ ତାଙ୍କର ନିଜସ୍ଵ ନୁହେଁ । ସେଗୁଡ଼ିକ ଅତି ପ୍ରାଚୀନ । ସେ ଜଣେ 
ମହାପୁରୁଷ ଥ୍ଲେ ଏବଂ ଭାବଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରେ ଶକ୍ତି - ସଞ୍ଚାର କରିଥ୍‌ଲେ | 
ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ନୂତନତ୍ଵ ଏହାର ସାମାଜିକ ଭାଗ । ବ୍ରାହ୍ମଣ ଓ କ୍ଷତ୍ରିୟମାନେ 
ଚିରଦିନ ଆମ ସମାଜରେ ଆଚାର୍ଯ୍ୟର ଆସନ ଅଧ୍କାର କରି ଆସିଛନ୍ତି; 
ଅଧ୍‌କାଂଶ ଉପନିଷଦ୍‌ କ୍ଷତ୍ରିୟମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଲିଖ୍‌ତ ଏବଂ ବେଦର କର୍ମକାଣ୍ଡ 
ବ୍ରାହ୍ମଣ ମାନଙ୍କର କୀର୍ଭି । ସମଗ୍ର ଭାରତରେ ଯେଉଁମାନେ ମହାନ୍‌ ଆଚାର୍ଯ୍ୟ 
ହୋଇଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଅନେକେ କ୍ଷତ୍ରିୟ ଥ୍ଲେୱ ସେମାନଙ୍କର 
ଉପଦେଶ ମଧ୍ଯ ଉଦାର ଓ ସାର୍ବଜନୀନ; କିନ୍ତୁ ଦୁଇଜଣଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ବ୍ରାହ୍ମଣ 
ଆଚାର୍ଯ୍ୟଗଣ ଅନୁଦାର ଭାବାପନ୍ନ । ଭଗବାନଙ୍କର ଅବତାର ବୋଲି 
ପୂଜିତ ରାମ, କୃଷ୍ଣ ଓ ବୁଦ୍ଧ ¬ ଏମାନେ ସମସ୍ତେ କ୍ଷତ୍ରିୟ ଥ୍‌ଲେ | 

ପ୍ର-- ସମ୍ପ୍ରଦାୟ, ଅନୁଷ୍ଠାନ ଓ ଶାସ୍ତ୍ର କ'ଣ ତତ୍ତ୍ବସାକ୍ଷାତ୍କାରର 
ସହାୟକ ? 


ପ୍ରଶ୍ନୋତ୍ତରରେ ଆଲୋଚନା ୩୫ 


ଉ--ତତ୍ସ୍ଵସାକ୍ଷାତ୍‌କାର ହେଲେ ମନୁଷ୍ଯ ସବୁ ଛାଡ଼ିଦିଏ । 
ସମ୍ପ୍ରଦାୟ, ଅନୁଷ୍ଠାନ ଓ ଶାସ୍ତ୍ର ଯେତେଦୂର ସେହି ଅବସ୍ଥାରେ ପହଞ୍ଚିବାରେ 
ସାହାଯ୍ୟ କରନ୍ତି, ସେତେଦୁର ଏମାନଙ୍କର ଉପକାରିତା ଅଛି । କିନ୍ତୁ 
ଯେତେବେଳେ ଏହି ସାହାଯ୍ୟ ନ ମିଳେ, ସେତେବେଳେ ଏମାନଙ୍କର 
ପରିବର୍ଭନ ସାଧନ କରିବାକୁ ହେବ । 

‹ନ ବୁଦିଭେଦଂ ଜନୟେଦଜ୍ଞାନାଂ କର୍ମସଙ୍ଗିନାମ୍‌ | 

ୟୋଷୟେତ୍‌ସର୍ବକର୍ମାଣି ବିଦ୍ଵାନ୍ୟୁକ୍ତଃ ସମାଚରନ୍‌ ॥”* 

“ସକ୍ତାଃ କର୍ମଣ୍ୟବିଦ୍ଵାଂସୋ ୟଥା କୁର୍ବନ୍ତି ଭାରତ । 

କୁର୍ୟାତ୍‌ ବିଦ୍ଵାନ୍‌ ତଥାସଲ୍ତଶ୍ଚିକୀର୍ଷୁଲୌକସଂଗ୍ରହମ୍‌ ॥”° 

-¬ଜ୍ଞାନୀ ବ୍ଯକ୍ତି ଅଜ୍ଞାନୀମାନଙ୍କ ଅବସ୍ଥା ପ୍ରତି ଘୃଣା ପ୍ରଦର୍ଶନ 
କରିବେ ନାହିଁ, କିମ୍ବା ସେମାନଙ୍କର ନିଜ ନିଜର ସାଧନ - ପ୍ରଣାଳୀରେ 
ତାଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ ନଷ୍ଟ କରିବେ ନାହିଁ । ସେମାନେ ଯଥାର୍ଥ ଭାବରେ ତାଙ୍କୁ 
ପରିଚାଳିତ କରିବେ, ଏବଂ ସେ ସ୍ଵୟଂ ଯେଉଁ ଅବସ୍ଥାରେ ଅଛନ୍ତି, ସେହି 
ଅବସ୍ଥାରେ ପହଞ୍ଚିବାର ପଥ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବେ । 

ପ୍ର-¬ 'ମୁଁ"ତ୍ଵ ଓ “ଚାରିତ୍ରନୀତି” -_ ବେଦାନ୍ତ କିପରି ବ୍ଯାଖ୍ଯା 
କରିଥାଏ ? 

ଉ --- ପ୍ରକୃତ ' ମୁଁ' ତ୍ଵ ସେହି ପୂର୍ଣ୍ଣ ବ୍ରହ୍ମ _ ମାୟାଦ୍ାରା ଏହା ପୃଥକ୍‌ 
ପୃଥକ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତିର ଆକାର ଧାରଣ କରିଅଛି । ଆପାତତଃ ଏହିପରି ବୋଧ 
ହେଉଅଛି ମାତ୍ର, ପ୍ରକୃତ ପକ୍ଷରେ ଏହା ସର୍ବଦା ସେହି ପୂର୍ଣ୍ରବ୍ରହ୍ମସ୍ଵରୂପ । 
ପ୍ରକୃତ ପକ୍ଷରେ ଏକ ସତ୍ତା ବର୍ଭମାନ - ମାୟାଦ୍ବାରା ଏହା ବିଭିନ୍ନ ରୂପରେ 
ପ୍ରତୀୟମାନ ହେଉଅଛି । ମାୟା ଦ୍ଵାରା ଏହିପରି ଭେଦବୋଧ ହୋଇଅଛି । 
କିନ୍ତୁ ଏହି ମାୟା ଭିତରେ ମଧ୍ଯ ସର୍ବଦା ସେହି “ଏକ' ଦିଗକୁ ଯିବାର 
ଚେଷ୍ଟା ରହିଅଛି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜାତିର ଚାରିତ୍ରନୀତି ଭିତରେ ଏହି ଚେଷ୍ଟା 


୧. ଗୀତା, ୩/୨୬ 
୨. ଗୀତା, ୩/ ୨୫ 


୩୬ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ 


ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଅଛି, କାରଣ ଏହା ଜୀବାତ୍ମାର ପ୍ରକୃତିଗତ ପ୍ରୟୋଜନ । 
ଏହିପରି ଚେଷ୍ଟାଦ୍ଵାରା ସେ ସେହି ଏକତ୍ସ ଲାଭ କରୁଅଛି ଏବଂ ଏକଦତ୍ସ୍‌ 
ଲାଭର ଏହି ଚେଷ୍ଟାକୁ ହିଁ ଆମେମାନେ ଚାରିତ୍ରନୀତି କହିଥାଉ । ଅତଏବ 
ଆମେମାନେ ସର୍ବଦା ନୀତିପରାୟଣ ହେବା ଉଚିତ । 

ପ୍ର -¬ ଚାରିତ୍ରନୀତିର ଅଧୁକାଂଶ କଅଣ ବିଭିନ୍ନ ବ୍ୟଲ୍ଜିର ସମ୍ବନ୍ଧ 
ନେଇ ବ୍ୟାପୃତ ନୁହେଁ ? 

ଉ-- ଚାରିତ୍ରନୀତି ଏହା ହିଁ । ପୂର୍ଣ୍ଣବ୍ବହ୍ନ କେବେହେଲେ ମାୟାର 
ଗଣ୍ଠି ଭିତରକୁ ଆସିପାରନ୍ତି ନାହିଁ । 

ପ୍ର -- ଆପଣ କହନ୍ତି, 'ମୁଁ ହିଁ ସେହି ପୂର୍ଣ୍ରବ୍ରହନ'; ମୁଁ ଆପଣକୁ ପ୍ରଶ୍ବ 
କରିବାକୁ ଯାଉଥୁଲି, ଏହି 'ମୁଁ' ର ଜ୍ଞାନ ଅଛି କି ନାହିଁ ? 

ଉ--ମୁ” ସେହି ପୂର୍ଣ୍ଣବ୍ରହ୍ନର ପ୍ରକାଶ ମାତ୍ର। ଏହି ବ୍ଯକ୍ତି 
ଅବସ୍ଥାରେ ସେଥ୍‌ରେ ଯେଉଁ ପ୍ରକାଶ-ଶକ୍ତି କାର୍ଯ୍ୟ କରେ, ତାହାକୁ ହିଁ 
ଆମେମାନେ “ଜ୍ାନ କହୁ । ଅତଏବ ସେହି ପୂର୍ଣ୍ବ ୍ରଦ୍ମଙ୍କର ଜ୍ଞାନସ୍ଵରୂପରେ 
“ହ୍ନାନ” ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ ଯଥାଯଥ ନୁହେଁ; କାରଣ ପୂର୍ଣ୍ତାବସ୍ଥା ଆପେକ୍ଷିକ 
ଜ୍ଞାନର ଅତୀତ | 

ପ୍ର -- ଆପେକ୍ଷିକ ଜ୍ଞାନ କଅଣ ପୂର୍ଣ୍ଣଜ୍ଞାନର ଅନ୍ତର୍ଗତ ? 

ଉ - ହଁ, ଏକ ଦୃଷ୍ିରେ ଆପେକ୍ଷିକ ଜ୍ଞାନକୁ ପୂର୍ଷିଜ୍ଞାନର ଅନ୍ତର୍ଗତ 
ଜୁହାଯାଇପାରେ । ଯେପରି ଗୋଟିଏ ମୋହର ଭଙ୍ଗାଇ ସେଥୁରୁ 
ପଇସା, ସୁଉକି, ଦୋଅଣି, ଟଙ୍କା ପ୍ରଭୃତି ସବୁ ପ୍ରକାର ମୁଦ୍ରା ପ୍ରସ୍ତୁତ 
କରିହୁଏ, ସେହିପରି ସେହି ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅବସ୍ଥାରୁ ସବୁ ପ୍ରକାର ଜ୍ଞାନ ଲାଭ 
କରାଯାଇପାରେ । ଏହା ଅତିଚେତନ, ଜ୍ଞାନାତୀତ ବା ପୂର୍ଣ୍ରଜ୍ଞାନାବସ୍ଥା- 
ସାଧାରଣ ଜ୍ଞାନ ଓ ଅଜ୍ଞାନ ଉଭୟେ ଏହାର ଅନ୍ତର୍ଗତ । ଯେଉଁ ବ୍ୟଟ୍ତି ଏହି 
ଅବସ୍ଥା ଲାଭ କରନ୍ତି, ଆମମାନଙ୍କର ପରିଚିତ 'ଜ୍ଞାନାବସ୍ଥା' ମଧ ତାଙ୍କର 
ଥାଏ । ଯେତେବେଳେ ସେ ଜ୍ଞାନର ଏହି ଅବସ୍ଥା, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆମମାନଙ୍କର 
ସାଧାରଣ ଜ୍ଞାନାବସ୍ଥା ଅନୁଭବ କରିବାକୁ ଇଚ୍ଛା କରନ୍ତି ସେତେବେଳେ 


ପ୍ରଶ୍ନୋତ୍ତରରେ ଆଲୋଚନା ୩୭ 


ଚାଙ୍କୁ ଗୋଟିଏ ପାହାଚ ଓହ୍ଲାଇ ଆସିବାକୁ ହୁଏ । ଏହି ସାଧାରଣ ଜ୍ଞାନ 
ଗୋଟିଏ ନିମ୍ନତର ଅବସ୍ଥା -- ମାୟା ଭିତରେ ହିଁ କେବଳ ଏହିପରି ଜ୍ଞାନ 
ହେବା ସମ୍ଭବ । 


୫୫୭୭ 


ପ୍ରଶ୍ନୋତ୍ତର ଓ ଆଲୋଚନାର ଅଂଶ 


[୧୮୯୬ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦ ୨୨ ଓ ୨୪ ମାର୍ଚ୍ଚ ହାର୍ଭାର୍ଡ ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟର 
ଛାତ୍ରମାନଙ୍କର ଅପରାହ୍ନ ବୈଠକରେ ହୋଇଥୁବା ପ୍ରଶ୍ନୋତ୍ତରରୁ ଗୃହୀତ । 
ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କ ଅପ୍ରକାଶିତ ବକ୍ତୃତା ଓ ଆଲୋଚନାରୁ ମଧ୍ଯ କେତେକାଂଶ 
ସଂଯୋଜିତ ହୋଇଅଛି ।] 

୧। ବେଦର ଯେତିକି ଅଂଶ ଯୁକ୍ତି ବିଚାରସମ୍ମତ, ବ୍ୟକ୍ତିଗତ 

ଭାବେ ମୁଁ ସେତିକି ମାତ୍ର ଗ୍ରହଣ କରେ । ବେଦର କୌଣସି କୌଣସି ଅଂଶ 
ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ପରସ୍ପର - ବିରୋଧୀ । ବେଦସମୂହ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଅର୍ଥରେ 
ସ୍ତ୍ରତ୍ୟାଦିଷ୍ଟ” ନୁହେଁ, ସେଗୁଡ଼ିକ ଜ୍ଞାନସମଷ୍ଟି ବୋଲି ସର୍ବବିଜ୍ଞାନ । ଏହି 
ଜ୍ଞାନ କଳ୍ପାରମ୍ଭ ହେଲେ ଆତ୍ମପ୍ରକାଶ କରେ ଏବଂ କଳ୍ପ ଶେଷ ହେଲେ 
ଅବ୍ୟକ୍ତ ହୁଏ । ଯେତେବେଳେ କଳ୍ପ ପୁନଃ ପ୍ରକାଶିତ ହୁଏ, ସେହି ଜ୍ଞାନ 
ମଧ୍ଯ କଳ୍ପ ସହିତ ପ୍ରକାଶିତ ହୁଏ । ଏତେଦୂରଯାଏ ତତ୍ଵ୍ଵଟି ଠିକ୍‌ ଅଛି । କିନ୍ତୁ 
କେବଳ ବେଦ- ନାମକ ଶାସ୍ତ୍ରଗ୍ରନ୍ଥଗୁଡ଼ିକରେ ଏହିସବୁ ଜ୍ଞାନ ଅଛି -- ଏ 
କଥା ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ନୁହେଁ। ମନ୍ୁ୍‌ କହିଛନ୍ତି ବେଦର ଯେଉଁ ଅଂଶ ଯୁକ୍ତି 
ବିଚାରସମ୍ମତ ସେହି ଅଂଶ ହିଁ ବେଦ, ବାକିତକ ନୁହେଁ | ଆମର ଅଧୂକାଂଶ 
ଦାର୍ଶନିକଗଣ ଏହି ମତପୋଷଣ କରନ୍ତି । 

୨ । ଅଦ୍ଵୈତ- ଦର୍ଶନ ବିରୋଧରେ ଯାବତୀୟ ସମାଲୋଚନା ଏହି 
କେତୋଟି କଥାରେ କୁହାଯାଏ : ଏହି ଦର୍ଶନ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଭୋଗର ସହାୟକ 
ନୁହେଁ । ଆମେ ଆନନ୍ଦ ସହକାରେ ଏହା ସ୍ଵୀକାର କରୁ । 

୩ । ବେଦାନ୍ତମତର ଆରମ୍ଭ ପ୍ରଚଣ୍ଡ ଦୁଃଖବାଦରୁ ଏବଂ ସମାପ୍ତି ହୁଏ 
ପ୍ରକୃତ ଆଶାବାଦରେ । ଆମେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ - କୈନ୍ଦ୍ରିକ ଆଶାବାଦ ଅସ୍ଵୀକାର 
କରୁ, କିନ୍ତୁ ଅତୀନ୍ଦ୍ରିୟ ସତ୍ୟ - କୈନ୍ଦିକ ଆଶାବାଦ ସ୍ଵୀକାର କରିଥାଉ । 
ଆମେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁ ଯେ, ପ୍ରକୃତ ସୁଖ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ - ସମ୍ଭୋଗରେ ନାହିଁ; ତାହା 
କେବଳ ଅତୀନ୍ଦ୍ରିୟ ଅବସ୍ଥାରେ ଅଛି ଏବଂ ସମସ୍ତଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସେହି ପ୍ରକୃତ 


ପ୍ରଶ୍ନୋରର ଓ ଅଲୋଚନାର ଅଂଶ ॥ ୩୯ 


ସୁଖ ରହିଛି । ସଂସାରରେ ଆମେ ଯେଉଁ ଧରଣର ଆଶାବାଦ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରୁ; 
ତାହା ଇନ୍ଦ୍ରିୟ - କୈନ୍ଦ୍ରିକ ଓ ତାହା ମନୁଷ୍ୟକୁ ବିନାଶ ଦିଗକୁ ନେଇଯାଏ । 

୪ । ଦର୍ଶନଶାସ୍ତ୍ରରେ ଆତ୍ମତ୍ୟାଗର ଗୁରୁତ୍ସ୍ଵ ସର୍ବାଧ୍କ । ଏହି ତ୍ୟାଗର 
ଅର୍ଥ ଆମମାନଙ୍କ ଯଥାର୍ଥ ସ୍ଵରୂପକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବା । ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗ୍ରାହ୍ଯ 
ଜଗତକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରେ ବୋଲି ଏହି ତ୍ୟାଗ ଦୁଃଖବାଦାତ୍ମକ, କିନ୍ତୁ 
ପ୍ରକୃତ ଜଗତକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ଥୁବାରୁ ଏହା ଆଶାବାଦୀ । 

୫ । ପୃଥ୍‌ବୀର ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଥଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରୁ ଏକମାତ୍ର ବେହ ହିଁ ଘୋଷଣା 
କରେ ଯେ ବେଦାଧ୍ଯୟନ ମଧ୍ଯ ଗୌଣ । ସେହି ବିଦ୍ୟା ହେଲା ପରାବିଦ୍ୟା, 
ଯାହାଦ୍ଵାରା ଆମେ ଅକ୍ଷର ବା ବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ ଉପଲବ୍‌ଧ କରିଥାଉ ।“ ସେହି 
ବିଦ୍ୟା କେବଳ ବେଦପାଠରେ ସୀମାବଦ୍ଧ ନୁହେଁ, କେବଳ ବିଶ୍ବାସ ବିଚାର 
ନୁହେଁ -- ଏହା ଅତୀନ୍ଦ୍ରିୟ ଅନୁଭୂତି ବା ସମାଧୂ | 

୬ । ମାୟାର କାରଣ କ”ଣ ? 

-- ଗତ ତିନିହଜାର ବର୍ଷ ଧରି ଏହି ପ୍ରଶ୍ଵଟି ଜିଜ୍ଞାସିତ ହେଉଅଛି । 
ଏହାର ଏକମାତ୍ର ଉତ୍ତର : ଯେତେବେଳେ ଯୁକ୍ତିସଙ୍ଗତ ଭାବରେ 
ପ୍ରଶ୍ନଟି ଉତ୍‌ଥାପିତ ହେବ, ସେତେବେଳେ ଯାଇ ଆମେ ଏହାର ଉତ୍ତର 
ଦେବୁ। ପ୍ରଶ୍ନଟି ସ୍ଵବିରୋଧୀ । ଆମର ବକ୍ତବ୍ୟ ଏହି ଯେ, ପରଂବ୍ରହ୍ମ 
ସ୍ଵୟଂ ଆପେକ୍ଷିକ ଜଗତରେ ପରିଣତ ହୋଇଛନ୍ତି । ସେହି ନିତ୍ଯମୁକ୍ତ 
ବ୍ରହ୍ମ ମାୟାକୁ ଅବଲମ୍ବନ କରି ଆପାତଃଦୃଷ୍ଟିରୁ କାର୍ଯ୍ଯକାରଣରେ 
ବଦ୍ଧ ହୋଇଛନ୍ତି । ଯେତେବେଳେ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇଅଛି ଯେ, ବ୍ରହ୍ମ 
ନିତ୍ୟମୁକ୍ତ, ସେତେବେଳେ ଏହା ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ ଯେ, ପରଂବ୍ରହ ନିଷ୍ପିୟ । ବ୍ରହ୍ମ 
କାରଣାତୀତ । ଏହାର ଅର୍ଥ - ବହୁ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛି ବ୍ରହ୍ମଙ୍କ ଉପରେ 
କ୍ରିୟା କରି ନ ପାରେ । ପ୍ରଥମତଃ ବ୍ରହ୍ମ ଯଦି କାରଣାତୀତ ହୁଅନ୍ତି, ତେବେ 
ଅନ୍ୟ କିଛି ତାଙ୍କ ଉପରେ କ୍ରିୟା କରି ନ ପାରେ । ନିତ୍ୟମୁକ୍ତ ବ୍ରହ୍ମ ଦେଶ, 
କାଳ ଓ ନିମିତ୍ତର ଉର୍ଦ୍ଧ୍ବ ରେ । ଏହା ସ୍ଵୀକାର କଲେ ପ୍ରଶ୍ନଟି ହେବ : ଯାହାର 


୧. ମୁଣ୍ଡକ ଉପ,, ୧/୧/୫ 


୪୦ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ 


କୌଣସି କାରଣ ନାହିଁ, ତାହାର ପୁଣି କାରଣ କ'ଣ ହୋଇପାରେ ? 
ତାହା କିପରି ଭାବରେ ପରିବର୍ଭିତ ହେଲା ? କାର୍ଯ୍ୟକାରଣରୂପକ 
ଜଗତରେ ହିଁ ଏପରି ପ୍ରଶ୍ନ ସମ୍ଭବ । ଦୁମେ କିନ୍ତୁ ଏ ପ୍ରଶ୍ନ କରିବାକୁ ଇଚ୍ଛୁକ । 
ଯେତେବେଳେ ପରଂବ୍ରହ୍ମ କାର୍ଯ୍ୟକାରଣାତ୍ମକ ଜଗତକୁ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୁଅନ୍ତି 
ଏବଂ ଦେଶ -କାଳ- ନିମିତର ଆବିର୍ଭାବ ହୁଏ, ସେତିକିବେଳେ କେବଳ 
ଏ ପ୍ରଶ୍ନ କରାଯାଇପାରେ । ଆମେ ଏତିକି ମାତ୍ର କହିପାରୁ ଯେ, ଅବିଦ୍ୟା 
ହିଁ ଭ୍ରମ ସୃଷ୍ଠି କରେ । ବ୍ରହ୍ମଙ୍କ ଉପରେ କୌଣସି କ୍ରିୟା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ _- 
ତେଣୁ ଏ ପ୍ରଶ୍ନ ଅର୍ଥହୀନ । 7 

ଆମେ ଜାଣୁନା ବା ଆମେ ଅଞ୍ଚ, ତାହା ନୁହେଁ; ବ୍ରହ୍ମ ଜ୍ଞାନର 
ଅତୀତ ଏବଂ ତାଙ୍କୁ ଜ୍ଞାନ- ରାଜ୍ୟକୁ ଆଣିହୁଏ ` ନାହିଁ । “ମୁ ଜାଣେ ନାହିଁ” 
--ଏହି କଥାକୁ ଦୁଇଟି ଅର୍ଥରେ ବ୍ୟବହାର କରାହୁଏ । ଏକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଏହାର ଅର୍ଥ ଏହି ଯେ, ଆମେ ଜ୍ଞାନର ନିମ୍ନସ୍ତରରେ ଅନୁ ଏବଂ ଏହାର 
ଅନ୍ୟ ଅର୍ଥ ହେଲା, ଏହି ବସ୍ତୁ ଜ୍ଞାନର ଉର୍ଦ୍ଧ୍ବରେ ଅବସ୍ଥିତ । ରଞ୍ଜନରଗ୍ନି 
ବର୍ଭମାନ ସୁଦିଦିତ: ଏହାର କାରଣ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଦ୍ବିମତ ଅଛି, କିନ୍ତୁ ଆମେ 
ନିଶ୍ଚୟ ଦିନେ ଏହାଭ ଜାରଣ ଜାଣିପାରିବୁ । ରଞ୍ଜନରଶ୍ମି ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ଆମେ କହିପାରୁ ଯେ, ଏହାର କାରଣ ଆମନଜୁ ଜଣା ନାହିଁ । କିନ୍ଧୁ ବ୍ରଦ୍ମଙ୍କୁ 
ଆମେ ଜାଣିପାରୁ ନାହିଁ । ରଞ୍ଜନରଶ୍ମି ବିଷୟରେ ଏବେ ସୁଦ୍ଧା ଆମେ କିଛି 
ଜାଣି ନାହୁଁ - ଯଦିଓ ତାହା ଜ୍ଞାନର ଅନ୍ତର୍ଗତ । କିନ୍ତୁ ବ୍ରହ୍ମ ପରୋକ୍ଷ ଜ୍ଞାନର 
ଏତେ ଉର୍ତ୍ତରେ ଯେ, ସେ କେବେହେଲେ ଜ୍ଞେୟ ହୋଇ ନ ପାରନ୍ତି । 
ଜ୍ଞାତା କ'ଣ. ଜ୍ଞେୟ ହୋଇପାରନ୍ତି ?° ତୁମେ ସର୍ବଦା ପୂର୍ଣ; ତୁମେ ନିଜକୁ 
ବିଷୟୀଭୂତ କରିପାରିବ ନାହିଁ । ଅମୃତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରମାଣ କରିବା ପାଇଁ ଏହି ଯୁକ୍ଛି 
ଆମ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ବ୍ୟବହାର କରନ୍ତି : ଯଦି ମୁଁ ଚିନ୍ତା କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା 
କରେ ଯେ, ମୁଁ ମୃତଦେହ ପଦ୍ନିରହିଛି, ତେବେ ମୋତେ କ'ଣ କଳ୍ପନା 
କରିବାଜୁ ହେବ ? ମୁଁ ଛିଡ଼ାହୋଇ ନିଜକୁ ଦେଖୁଅଛି ଯେ, ଗୋଟିଏ 


୧. ବୃହଦାଣ୍ଯକ ଉପ,, ୨ / ୧୪; ୧/ ୧୫ 


ପ୍ରଶ୍ନୋତ୍ତର ଓ ଅଲୋଚନାର ଅଂଶ ୪୧ 


“ମୃତ ଦେହ' ପଡ଼ିଛି । ଅତଏବ ମୁଁ ନିଜକୁ ମୋ ଦର୍ଶନର ବିଷୟୀଭୂତ 
କରିପାରିବି ନାହିଁ । ' 

୭ । କ୍ରମବିକାଶ : 

ଆକାଶ ଓ ପ୍ରାଣର ସ୍ଥୂଳ ବିକାଶରେ ଅଭିକ୍ଷେପ ଓ 
ସେମାନଙ୍କର ସୃକ୍ଷ୍ମ ଅବସ୍ଥାକୁ ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ଭନ ଏହି ବିଷୟରେ ଭାରତୀୟ 
ଚିନ୍ତା ଓ ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନ ମଧ୍ଯରେ ଅନେକ ସାଦୃଶ୍ୟ ଅଛି । ଆଧୁନିକ 
ବିଜ୍ଞାନରେ କୌଣସି ପଦାର୍ଥର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଯେପରି ନିଜସ୍ବ 
ମତ ଅଛି, ଯୋଗୀମାନଙ୍କର ମଧୟ ସେହିପରି ଅଛି | କିନ୍ତୁ ମୋ ମତରେ, 
ଯୋଗୀମା ନଙ୍କ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତିର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଅଧ୍କ ତର ଯୁକ୍ଜିସଙ୍ଗତ । (ପ୍ରକୃତିର 
ଆପୂରଣଦ୍ଵାରା ଗୋଟିଏ ପ୍ରଜାତି ଅନ୍ୟ ପ୍ରଜାତିରେ ପରିଣତ ହୁଏ ।”‹ ମୂଳ 
ଭାବଟି ହେଉଛି -_ ଆମେ ଗୋଟିଏ ପ୍ରଳାତିରୁ ଅନ୍ୟ ପ୍ରଜାତିରେ ପରିଣତ 
ହେଉଅଛୁ ଏବଂ ମନୁଷ୍ୟ ହିଁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପ୍ରଜାତି । “ଚାଷୀ ଭୂସିଞ୍ଚନ କରିବାଂର 
ଉପମାଦ୍ଵାରା ପତଞ୍ଜଳି ପ୍ରକୃତିର ଆପୂରଣ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଛନ୍ତି ।” ଆମର 
ଶିକ୍ଷା ଓ ପ୍ରଗତିର ଏକମାତ୍ର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଉଛି ଅନ୍ତରାୟଗୁଡ଼ିକୁ ଅପସାରିତ 
କରିବା, ଯେପରିକି ଆପେ ଭଶ୍ବରକ୍ତ୍ଵ ବିକଶିତ ହେବ । ଏଦ୍ରାଦ୍ଵାର। କିନ୍ତୁ 
ଜୀବନ-ସଂଗ୍ରାମର ମତବାଦ ଖଣ୍ଡିତ ହୁଏ । ଜୀବନରେ ଦୁଃଖକର 
ଅଭିଜ୍ଞତାଗୁଡ଼ିକ ଆସିଥାଏ ଓ ଏଗୁଡ଼ିକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣଭାବରେ ଅପସାରିତ 
କରାଯାଏ । କ୍ରମବିକାଶ ପାଇଁ ଅଭିଜ୍ଞତାର ପ୍ରୟୋଜନ ନାହିଁ । ଏଗୁଡ଼ିକ 
ନ ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଆମମାନଙ୍କର ଅଗ୍ରଗତି ହେବ, କାରଣ ବସ୍ତୁର ସ୍ଵଭାବ 
ହେଲା ବିକଶିତ ହେବା । ଗତିବେଗ ବା ପ୍ରେରଣ (୩୦୮୩୯୩॥॥୩୨) 
ବାହାରୁ ନମ ନୁହେଁ, ବରଂ ଭିତରୁ ଆସିଥାଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବାତ୍ମା ଭିତରେ 
ପୂର୍ବରୁ ହିଁ କୁଣ୍ଡଳୀକୃତ ହୋଇ ସାର୍ବଜନୀନ ଅଭିଜ୍ଞତାର ସମଷ୍ଟି ରହିଛି 

୧, ଜାତ୍ୟନ୍ତର ପରିଣାମଃ ପ୍ରକୃତ୍ୟାପୂରାତ୍‌ । 

¬ ୋଗସୂତ, କୈବଲ୍ୟ ପାବ, ୨ 
୨, ନିମିରମପ୍ରୟୋଳକଂ ପ୍ରକୃତୀନାଂ ବରଣଭେଦସ୍ତୁ ତତଃ ଷ୍ଷେତ୍ରିଵଵବତ୍‌ 
5 ଯୋଗସୂତ, କୈବଲ୍ଯପାଦ,୩ 


୪୨ । ବେଦାନ୍ତ ବର୍ଶନ 


ଓ ଏହିସବୁ ଅଭିଜ୍ଞତା ମଧ୍ଯରୁ ଯେଉଁଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରକାଶର ଅନୁକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି 
ପାଇବ, ସେହିଗୁଡ଼ିକ ହିଁ ପ୍ରକାଶିତ ହେବ । 

ସୁତରାଂ ବାହାରର ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ଆମମାନଙ୍କ ପାଇଁ ପ୍ରୟୋଜନୀୟ 
ଆବେଷ୍ଠନୀ ମାତ୍ର ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିଥାଏ । ଯେଉଁ ସକଳ ପ୍ରତିଯୋଗିତା, 
ସଂଗ୍ରାମ ଏବଂ ଅଶୁଭ ଆମେ ଦେଖ୍‌ଥାଉ, ସେଗୁଡ଼ିକ କ୍ରମସଂକୋଚନର 
ଫଳ ବା କାରଣ ନୁହେଁ । ସେଗୁଡ଼ିକ ଆମ ଜୀବନରେ ଆସିଥାଏ । 
ସେଗୁଡ଼ିକ ନ ଥ୍ଲେ ମଧ୍ଯ ମନୁଷ୍ୟ ଅଗ୍ରସର ହେବ ଓ ନିଜ ଦେବଭାବ 
ବିକଶିତ କରିବ । ଜାରଣ ଦେହଭାବ ଆପେ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଥାଏ । 
ପ୍ରତିଯୋଗିତାର ଭୟାବହ ମତବାଦ ତୁଳନାରେ ଏହି ଭାବଟି ଅତି 
ଆଶାପ୍ରଦ ବୋଲି ମନେହୁଏ । ମୁଁ ଯେତେ ଇତିହାସ ଅଧ୍ୟୟନ କରେ, 
ମୋର ସେତିକି ମନେହୁଏ ଯେ ପ୍ରତିଯୋଗିତାର ଭାବ ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ । 
କେହି କେହି କହନ୍ତି ଯେ, ମନୁଷ୍ଯ ଯଦି ଯୁଦ୍ଧ ନ କରନ୍ତା, ତେବେ ସେ 
ଉନ୍ନତି କରିପାରନ୍ତା ନାହିଁ । ମୁଁ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ଚିନ୍ତା କରୁଥଲି, କିନ୍ତୁ 
ବର୍ଭମାନ ଦେଖୁଛି ଯେ, ପ୍ରତ୍ୟେକ ଯୁଦ୍ଧ ମନୁଷ୍ୟର ଉନ୍ନତିକୁ ସାହାଯ୍ୟ 
କରିବା ପରିବର୍ତେ ପଚାଶ ବର୍ଷ ପନ୍ଥାଗ ଦେଉଛି । ଏପରି ସମୟ ନିଶ୍ଚୟ 
ଆସିବ, ଯେତେବେଳେ ମନୁଷ୍ଯ ନୂତନ ଆଲୋକରେ ଇତିହାସ ଅଧ୍ଯୟନ 
କରିବ ଏବଂ ଦେଖୁବ ଯେ, ପ୍ରତିଯୋଗିତା (ପ୍ରଗତିର) କାରଣ କିମ୍ବା 
କାର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ । ପ୍ରତିଯୋଗିତା ରାସ୍ତାର ଗୋଟିଏ ଦୃଶ୍ୟ ମାତ୍ର, କ୍ରମବିକାଶ 
ପାଇଁ ଏହାର କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ନାହିଁ । 

ମୋ ମତରେ ପତଥ୍ଚାଳିଙ୍କ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଠିକ୍‌, ଯାହା ବିଚାରଶୀଳ 
ମନୁଷ୍ୟ ଗ୍ରହଣ କରିପାରେ । ଆଧୁନିକ ମତବାଦ କିପରି ଅନର୍ଥ ସୃଷ୍ଟି 
କରିଛି ! ଏହି ଚିନ୍ତାପଦ୍ଧତି ଅନୁସାରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦୁଷ୍ଟ ବ୍ୟକ୍ତି ଯେପରି ଦୁଷ୍ଟ 
ହେବା ପାଇଁ ଅନ୍ଦୁମତି ପତ୍ର ପାଇଛନ୍ତି । ଏ ଦେଶରେ ( ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ରରେ ) 
ଏପରି ପଦାର୍ଥବିଜ୍ଞାନୀଙ୍କୁ ମୁଁ ଦେଖୁଛି, ଯେଉଁମାନେ କହନ୍ତି, ସବୁ 


ପ୍ରଶ୍ନୋଭ୍ର ଓ ଆଲୋଚନାର ଅଂଶ ୪୩ 


ଅପରାଧୀମାନଙ୍କୁ ନିର୍ମୂଳଭାବରେ ଧ୍ବଂସ କରିଦେବାକୁ ହେବ; କାରଣ 
ସମାଜରୁ ଅପରାଧପ୍ରବଣତା ଦୂର କରିବାର ଏହା ହିଁ ଏକମାତ୍ର ଉପାୟ । 

ପରିସ୍ଥିତି ଅବଶ୍ୟ ବାଧା ଦେଇଥାଏ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରଗତି ପାଇଁ ତାହା 
ପ୍ରୟୋଜନୀୟ ନୁହେଁ । ପ୍ରତିଯୋଗିତାରୁ ସର୍ବାପେକ୍ଷା ଭୟାବହ ଫଳ 
ଏହି ଯେ, ଜଣେ ହୁଏତ ପାରିପାର୍ଶ୍ବିକ ଅବସ୍ଥା ଜୟ କରିଛି, କିନ୍ତୁ ତା'ର 
ଜୟର ଅର୍ଥ ହଜାର ହଜାର ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ପରାଜୟ ଓ ଦୁଃଖ । ସୁତରାଂ 
ଏହାକୁ ଖୁବ୍‌ ଅଧକ ହେଲେ ମନ୍ଦ ଭିତରେ ଭଲ କୁହାଯାଇପାରେ । 
ଏହା ଜଣଙ୍କର ସହାୟକ, କିନ୍ତୁ ବହୁଲୋକଙ୍କର ପ୍ରତିବନ୍ଧକ । ତେଣୁ 
ଏହା କେବେହେଲେ କଲ୍ୟାଣକର ହୋଇ ନ ପାରେ । ପତଞ୍ଜଳି କହନ୍ତି, 
ଆମର ଅଜ୍ଞାନତାରୁ ଏହିସବୁ ସଂଗ୍ରାମ ଏବେ ସୁଦ୍ଧା ରହିଅଛି । ସଂଗ୍ରାମ 
ମନୁଷ୍ୟର କ୍ରମବିକାଶ ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ ନୁହେଁ, ଅଥବା ତାହାର ଅଙ୍ଗ ମଧ୍ଯ 
ନୁହେଁ । ଆମର ଅସହିଷ୍ଣୁତା ହିଁ ସଂଗ୍ରାମ ସୃଷ୍ଟି କରେ । ଗୋଟିଏ ନୂତନ 
ପଥ ସୃଷ୍ଟି କରିବାର ଧୈର୍ଯ୍ୟ ଆମମାନଙ୍କର ନାହିଁ । ଉଦାହରଣସ୍ଵରୂପ : 
ଗୋଟିଏ ନାଟ୍ୟଶାଳାରେ ନିଆଁ ଲାଗିଛି; ଅଳ୍ପ କେତେଜଣ ମାତ୍ର ବାହାରି 
ଆସିଲେ ଏବଂ ଅବଶିଷ୍ଟ ସମସ୍ତେ ବାହାରକୁ ଯିବାର ଚେଷ୍ଟାରେ ଦଳାଦଳି 
ହେଲେ । ଗୃହଟିକୁ ରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ, ଅଥବା ଯେଉଁ ଦୁଇତିନିଜଣ 
ପଳାଇ ଯାଇଛନ୍ତି ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଏତେ ତରବର ହେବାର ପ୍ରୟୋଜନ 
ନ ଥୁଲା । ଯଦି ସମସ୍ତେ ଧୀରେ ଧୀରେ ବାହାରି ଯିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରନ୍ତି, 
ତେବେ ଜଣେ ହେଲେ ଆହତ ହୋଇ ନ ଥାଆନ୍ତେ । ଆମ ଜୀବନରେ 
ଏହିପରି ସବୁ ଘଟଣା ଘଟିଥାଏ । ଆମ ପାଇଁ ଦ୍ଵାର ଉନ୍ମୁକ୍ତ ରହିଅଛି । 
ପ୍ରତିଯୋଗିତା ଓ ସଂଗ୍ରାମ ବ୍ୟତୀତ ଆମେ ସମସ୍ତେ ବାହାରକୁ ଯାଇପାରୁ, 
ତଥାପି ଆମେମାନେ ସଂଗ୍ରାମ କରିଥାଉ । ଆମର ଅଜ୍ଞାନ ଓ ଅ ଧୈର୍ଯ୍ୟରୁ 
ଆମେ ଏହି ସଂଗ୍ରାମ ସୃଷ୍ଟି କରୁ । ଆମେ ଅତିବ୍ୟସ୍ତତା ମଧ୍ଯରେ ବାସ 
କରୁ । କିନ୍ତୁ ନିଜକୁ ଶାନ୍ତ ରଖୁବା ଏବଂ ସ୍ଵାବଲମ୍ବୀ ହେବା ଭିତରେ ଶକ୍ତିର 
ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ପ୍ରକାଶ ହୋଇଥାଏ । 


୪୪ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ 


୮। ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବ ଗୋଟିଏ ବୃତ୍ତ ଭଳି । ବୃତ୍ତର କେନ୍ଦ୍ର ଶରୀରରେ 
ଅବସ୍ଥିତ ଏବଂ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାର ଶକ୍ତି ସେହିଠାରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଥାଏ । 
ତୁମେ ସର୍ବତ୍ର ବିଦ୍ୟମାନ -¬ ଯଦିଓ ତୁମେ ମନେକର ଯେ ତୁମେ ଗୋଟିଏ 
ବିନ୍ଦୁରେ କେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ । ସେହି କେନ୍ଦ୍ରଟି କେତେଗୁଡ଼ିଏ ଜଡ଼କଣାକୁ ସଂଗ୍ରହ 
କରି ନିଜକୁ ପ୍ରକାଶ କରିବା ପାଇଁ ଗୋଟିଏ ଯନ୍ତ୍ର ନିର୍ମାଣ କରିଅଛି । 
ଯାହା ମାଧ୍ଯମରେ ଆମ୍ମା ନିଜକୁ ପ୍ରକାଶ କରୁଅଛି, ତାହାକୁ ହଁ ଶରୀର 
ଜହନ୍ତି । ତୁମେ ସର୍ବତ୍ର ବିରାଜମାନ । ଯେତେବେଳେ ଏହି ଦେହ ବା 
ଯନ୍ତ୍ର ଦୂମର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସାଧନ କରିପାରିବ ନାହିଁ, ସେତେବେଳେ କେନ୍ଦ୍ରଟି 
ଅପସାରିତ ହୋଇ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସୃକ୍ଷ୍ମ ବା ସ୍ଥଳ ଜଡ଼କଣାଗୁଡ଼ିକୁ ସଂଗ୍ରହ 
କରିବ ଏବଂ ସେଗୁଡ଼ିକ ମାଧ୍ଯମରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବ । ଏହା ହିଁ ହେଉଛି ଜୀବ 
ବା ମନୁଷ୍ଯଃ ତେବେ ଇଶ୍ଵର କ”ଣ ? ଭଶ୍ଵର ଯେପରି ଗୋଟିଏ ବୃତ୍ତ, 
ଯାହାର ପରିଧ୍‌ର କୌଣସି ସୀମା ନାହିଁ ଓ କେନ୍ଦ୍ର ସର୍ବତ୍ର ବିଦ୍ୟମାନ । ଏହି 
ବୃତ୍ତର ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିନ୍ଦୁ ଜୀବନ୍ତ, ସଚେତନ, ସଜ୍ଵରିୟ ଏବଂ ସମଭାବରେ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛି । ଜୀବ କ୍ଷେତ୍ରରେ କେବଳ ଗୋଟିଏ ବିନ୍ଦୁ ଚେତନାମୟ 
ଏବଂ ସେହି ବିନ୍ଦୁଟି ଆଗକୁ ଓ ପଛକୁ ଆନ୍ଦୋଳିତ ହୁଏ । 

ଆତ୍ମା ଗୋଟିଏ ବୃତ୍ତସଦୃଶ, ଯାହାର ପରିଧ୍‌ ସୀମାହୀନ, କିନ୍ତୁ 
କେନ୍ଦ୍ର କୌଣସି ଗୋଟିଏ ଦେହରେ ଅବସ୍ଥିତ । ମୃତ୍ୟୁ କେବଳ ଏହି କେନ୍ଦ୍ରର 
ସାମାନ୍ୟ ପରିବର୍ତନ । ଭଶ୍ଵର ଗୋଟିଏ ବୃତ୍ତ ପରି, ଯାହାର ପରିଧ୍ର 
ସୀମା ନାହୁଁ, କିନ୍ତୁ କେନ୍ଦ୍ର ସର୍ବତ୍ର ଅବସ୍ଥି । ଆମେ ଯେତେବେଳେ 
ସୀମାବଦ୍ଧ ଦେହର ଏହି କେନ୍ଦ୍ରର ବାହାରକୁ ଆସିପାରିବା, ସେତେବେଳେ 
ଆମର ଯଥାର୍ଥ ସ୍ଵରୂପ ବା ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଉପଲବ୍‌ଧ୍‌ କରିପାରିବା । 

୯। ପ୍ରତ୍ୟେକ ଆତ୍ମାରେ ଦେବତ୍ଵ ଅନ୍ତର୍ନିହିତ । ବାହ୍ୟ ଓ 
ଅନ୍ତଃପ୍ରକୃତିକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରିତ କରି ଏହି ଅନ୍ତନିହିତ ଦେବତ୍ଵର ବିକାଶ ସାଧନ 
କରିବା ହିଁ ମନୁଷ୍ୟ ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ । କର୍ମ, ଭଲି, ଯୋଗ ଓ ଜ୍ଞାନ -_ 
ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ, ଯେକୌଣସି ଗୋଟିକୁ ଅବଲମ୍ବନ କରି ଅଥବା 
ଏକାଧକ ବା ସବୁଗୁଡ଼ିକ ସାହାଯ୍ୟରେ ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଦେବତ୍ଵ ବିକାଶ କର 


ପ୍ରଶ୍ନୋତ୍ତର ଓ ଆଲୋଚନାର ଅଂଶ ` , :` ୪୫ 


ଓ ମୁକ୍ତ ହୁଅ । ଏହା ହିଁ ଧର୍ମର ସାରକଥା । ମତବାଦ, ବଦ୍ଧ- ଧାରଣା, 
ଆଚାର - ଅନୁଷ୍ଠାନ, ଶାସ୍ତ୍, ମନ୍ଦିର ବା ପଦ୍ଧତି -- ଏଗୁଡ଼ିକ ଧର୍ମର ଗୌଣ 
ଅଙ୍ଗମାତ୍ର । 

୧୦ । ଧର୍ମବିଷୟକ କୌଣସି ବିଶେଷ ମତରେ ବିଶ୍ଵାସ ନ ଥୁବା 
ହିଁ ଜ୍ଞାନ: କିନ୍ତୁ ଏ କଥାର ଅର୍ଥ ଏହା ନୁହେଁ ଯେ, ଜ୍ଞାନର କୌଣସି 
ଧର୍ମମତ ସହିତ ବିରୋଧ ଅଛି । ଜ୍ଞାନର ଅର୍ଥ -- ଧର୍ମମତର ଉର୍ଵୂରେ 
ଏଜ ଉଚ୍ଚ ଅବସ୍ଥା ଆମେ ଲାଭ କରିଛୁ । ଜ୍ଞାନୀ (ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯଥାର୍ଥ 
ଦାର୍ଶନିକ) କିଛି ଧ୍ବଂସ କରିବାକୁ ଇଚ୍ଛା କରନ୍ତି ନାହିଁ, ବରଂ ସମସ୍ତଙ୍କୁ 
ସାହାଯ୍ୟ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରନ୍ତି । ନଦୀଗୁଡ଼ିକ ଯେପରି ସେମାନଙ୍କର 
ଜଳଧାରା ସାଗରକୁ ବହନ କରି ନେଇଯାଆନ୍ତି, ଏବଂ ସେଠାରେ ଏକ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି, ସେହିପରି ସକଳ ଧର୍ମମତର ଗତି ଜ୍ଞାନ ଅଭିମୁଖରେ ଓ 
ସେହିଠାରେ ପହଞ୍ଚି ସେମାନେ ଏକୀଭୂତ ହୁଅନ୍ତି । 

ଜ୍ଞାନଯୋଗ ସଂସାର ତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ଶିକ୍ଷା ଦିଏ, କିନ୍ତୁ ହତାଶାର 
ମନୋଭାବ ନେଇ ସଂସାର ଛାଡ଼ିବାକୁ କହେ ନାହିଁ । ତ୍ୟାଗର ପ୍ରକୃତ 
ପରୀକ୍ଷ। ହେଉଛି, ସଂସାରରେ ରହି ସୁଦ୍ଧା ସଂସାରୀ ନ ହେବା । 

୧୧ ବେଦାନ୍ତୀ କହନ୍ତି : ମନୁଷ୍ୟର ଜନ୍ମୁ ନାହିଁ, ମୃତ୍ୟୁ ନାହିଁ; 
ମନୁଷ୍ୟ ସ୍ବର୍ଗକୁ ମଧ୍ଯ ଯାଏ ନାହିଁ । ଆତ୍ମା ସମ୍ପର୍କରେ ପୁନର୍ଜନ୍ନପ୍ରସଙ୍ଗ 
ପ୍ରକୃତରେ ଯେପରି ଗୋଟିଏ ପୌରାଣିକ କାହାଣୀ । ଖଣ୍ଡିଏ ପୁସ୍ତକର 
ପୃଷ୍ଠା ଓଲଟାଇବାର ଉଦାହରଣ ନିଆଯାଉ । ପୁସ୍ତକର ବିଷୟବସ୍ତୁ ହିଁ 
କ୍ରମବିକଶିତ ହୁଏ । ମନୁଷ୍ୟ ନୁହେଁ । ଆତ୍ମା ସର୍ବତ୍ର ବିଦ୍ୟମାନ, ସୁତରାଂ 
ତାହାର ଯିବାଆସିବା ନିରର୍ଥକ । ଏହି ଜନ୍ମ- ମୃତ୍ୟୁ ପ୍ରକୃତି ଅନ୍ତର୍ଗତ 
ପରିବର୍ଭନ ମାତ୍ର । ଏଗୁଡ଼ିକୁ ଆମେ ନିଜର ପରିବର୍ତନ ବୋଲି ଭାବି ଭୁଲ 
କରିଥାଉ | 

୧୨ । ପୁନର୍ଜନ୍ମ ପ୍ରକୃତିର କ୍ରମବିକାଶ ଏବଂ ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଦେବତ୍ଵର 
ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି । 


୪୬ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ 


୧୩ । ବେଦାନ୍ତ କହେ : ଅତୀତର ଭିଭି ଉପରେ ଏହି ଜୀବନ ଗଠିତ 
ଏବଂ ଯେତେବେଳେ ଆମେ ଆମର ସମଗ୍ର ଅତୀତକୁ ଦେଖ୍‌ପାରିବୁ, 
ସେତେବେଳେ ଆ ମେ ମୁକ୍ତ ହେବୁ । ମୁମୁକ୍ଷୁତ୍ଵ ବା ମୁକ୍ତ ହେବାର ଇଚ୍ଛା 
ଶୈଶବରୁ ଧର୍ମଭାବର ଆକାର ଧାରଣ କରେ । କେତେଟା ବର୍ଷ ଭିତରେ 
ସକଳ ତତ୍ସ୍‌ ତାହା ନିକଟରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । ଏହି ଦେହ ତ୍ୟାଗ କରି 
ପରବର୍ତୀ ଜୀବନ ପାଇଁ ଅପେକ୍ଷମାଣ ଜୀବାମ୍ବା ପ୍ରାକୃତିକ ଜଗତରେ ହିଁ 
ବାସ କରୁଥାଏ । 

୧୪ । ମୁକ୍ତ ମନୁଷ୍ୟ ନିକଟରେ ଏହି ମୁକ୍ତି -ସଂଗ୍ରାମର ମୂଲ୍ଯ କିଛି 
ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଆମ ନିକଟରେ ଏହାର ଅର୍ଥ ଅଛି, କାରଣ ନାମ ଏବଂ ରୂପ 
ହିଁ ତ ଜଗତ ସୃଷ୍ଟି କରିଥାଏ । 

୧୫ । ପ୍ରଥମରୁ ହିଁ ସମସ୍ତ ଜ୍ଞାନ ଆମ ଭିତରେ ସଞ୍ଚିତ ଥାଏ - 
ଏହାର ବ୍ୟତିକ୍ରମ ଅସମ୍ଭବ । ଯଦି ଆମେ ସାଗରର କ୍ଷୁଦ୍ର କ୍ଷୁଦ୍ର ତରଙ୍ଗ ଭଳି 
ହେଉ, ତେବେ ସେହି ସାଗର ନିଶ୍ଚୟ ଅଲକ୍ଷ୍ୟରେ ସମସ୍ତଙ୍କ ପଶ୍ଚାତ୍‌ରେ 
ରହିଛି । 

୧୬ । (ଗୀତାର) ଏହି କେତୋଟି କଥାରେ ଆତ୍ମାର ସ୍ଵରୂପ 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଏ; ଏହି ଆତ୍ମାକୁ ତରବାରି ଛେଦନ କରିପାରେ ନାହିଁ, 
ବର୍ଚ୍ଚା ଭେଦ କରିପାରେ ନାହିଁ, ଅଗ୍ନି ଦଗ୍ଧ କରିପାରେ ନାହିଁ, ଢଳ ତାହାକୁ 
ଦ୍ରବୀଭୂତ କରିପାରେ ନାହିଁ । ଆତ୍ମା ଅବିନାଶୀ ଓ ସର୍ବତ୍ର ବିଦ୍ୟମାନ, 
ସୁତରାଂ ଆତ୍ମା ପାଇଁ ଶୋକ କର ନାହିଁ । 

୧୭ । ଆମେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁ, ଜଣେ ମନ୍ଦ ଲୋକ ମଧ୍ଯ ଭବିଷ୍ୟତରେ 
ଉଲ ହେବ । ମୂଳତତ୍ତ୍ଵ ହେଲା -- ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଶାଶ୍ବତ ମୁଚ୍ତି ପାଇଁ ସଂଗ୍ରାମ 
କରିବାକୁ ହେବ । ମୁଚ୍ତିଲାଭର ଇଚ୍ଛା ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତ ବାସନା 
ଭ୍ରାନ୍ତିଜନକ । ବେଦାନ୍ତମତରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶୁଭ କର୍ମ ମନୁଷ୍ୟର ମୁକ୍ତଭାବକୁ 
ପ୍ରକାଶିତ କରେ । 


ପ୍ରଶ୍ନୋଭର ଓ ଆଲୋଚନାର ଅଂଶ ୪୭ 


ପୃଥୁବୀରେ ଏପରି ଗୋଟିଏ ସମୟ ଆସିବ, ଯେତେବେଳେ 
ଅଶୁଭ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ ଅନ୍ତହିଁତ ହେବ - ଏହା ମୁଁ ବିଶ୍ବାସ କରେ ନାହିଁ । 
ତାହା କିପରି ହେବ ? ନଦୀ ବହି ଚାଲିଛି -- ଗୋଟିଏ ଦିଗକୁ ଜଳରାଶି 
ବହି ଚାଲିଛି, ଅନ୍ୟ ଦିଗରୁ ପୁଣି ଜଳରାଶି ଆସି ପହଞ୍ଚୁଛି । 

୧୮ । ବେଦାନ୍ତ କହେ : ତୁମେ ସ୍ଵରୂପତଃ ଶୁଦ୍ଧ ଓ ପୂର୍ଣ । ତୁମର 
ସ୍ଵଭାବ ଶୁଭ ଓ ଅଶୁଭର ଅତୀତ ଗୋଟାଏ ଅବସ୍ଥା । ଏହି ଅବସ୍ଥା ଶୁଭ 
ଅପେକ୍ଷା ଉଚ୍ଚତର । ମନ୍ଦ ଅପେକ୍ଷା ଭଲ ଏହି ଅବସ୍ଥାରୁ ଅଳ୍ପ ବିଚ୍ୟୁତ । 

(ପାପ ବା ଅଶୁଭ ସମ୍ପର୍କରେ ଆମର କୌଣସି ମତବାଦ ନାହିଁ । 
ଆମେ ଏହାକୁ ଅଜ୍ଞାନ କହୁ ।) 

୧୯ । ମନୁଷ୍ୟ ସହିତ ବ୍ୟାବହାରିକ ସମ୍ପର୍କ, ନୀତିଶାସ୍ତ୍ର ଇତ୍ୟାଦି -_ 
ସବୁ ହେଲା ଜାଗତିକ ବ୍ୟାପାର । ସତ୍ୟ ବିଷୟରେ ନିଶ୍ଚିତଭାବରେ 
କୁହାଯାଏ : ତାଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ ଆମେ କହିଥାଉ, ସେ ସତ୍‌ସ୍ଵରୂପ, 
ଚିତ୍‌ସ୍ଵରୂପ ଓ ଆନନ୍ଦସ୍ଵରୂପ; ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଉପରେ ଅଜ୍ଞାନ କେବେହେଲେ 
ଆରୋପିତ କରିବ ନାହିଁ । ଚିନ୍ତା ବା ବାକ୍ୟଦ୍ଵାରା ପ୍ରକାଶ କରିବାର ସକଳ 
ପ୍ରୟାସ ସେହି ପରଂବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ ଗୋଟିଏ ଜାଗତିକ ବସ୍ତୁରେ ମାତ୍ର ପରିଣତ 
କରିଥାଏ । ଏହାଦ୍ଵାରା ବ୍ରହ୍ମଭାବର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ କ୍ଷୁଣ୍ଢ ହୁଏ । 

୨୦ । ଗୋଟିଏ କଥା ମନେ ରଖୁବାକୁ ହେବ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ-ଜଗତ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଏପରି କଥା ଜୋର୍‌ ଦେଇ କହିବା ଚଳେ ନାହିଁ । କାରଣ ତୁମେ 
ଯଦି ଇନ୍ଦ୍ରିୟାନୁଭୂତିର ସ୍ତରରେ ରହି କୁହ ଯେ, ' ମୁଁ ଭଶ୍ଵର' , ତେବେ ଅନ୍ୟାୟ 
କର୍ମରୁ କିଏ ତୁମକୁ ନିବୃତ୍ତ କରିବ ? ସୁତରାଂ ତୁମର ଦେବତ୍ଵବିଷୟକ 
ଦୃଢ଼ ଘୋଷଣା କେବଳ ପାରମାର୍ଥ୍ଵକ ସ୍ତରରେ ପ୍ରଯୋଜ୍ୟ । ମୁଁ ଯଦି ଭଶ୍ଵର 
ହୁଏ, ଯେବେ ମୁଁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ପ୍ରବୃତ୍ତିର ବହୂ ଉର୍ଦ୍ବରେ । ସୁତରାଂ କୌଣସି 
ଅନ୍ୟାୟ କାର୍ଯ୍ୟ ମୁଁ କରି ନ ପାରେ । ନୈତିକତା ଅବଶ୍ୟ ମନୁଷ୍ୟର ଲକ୍ଷ୍ୟ 
ନୁହେଁ, ତେବେ ଏହି ମୁକ୍ତଭାବ ଲାଭ କରିବାର ଏହା ଉପାୟ ମାତ୍ର । 
ବେଦାନ୍ତମତରେ “ଯୋଗ” ମନୁଷ୍ୟର ଏହି ଦେବତ୍ଵ ( ବ୍ରହ୍ମତ୍ବଣୁ ଅନୁଭବ 


୪୮ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ 


କରିବାର ଗୋଟିଏ ଉପାୟ ମାତ୍ର । ବେଦାନ୍ତ କହେ, ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ମୁକ୍ତଭାବ 
ଅନୁଭବ କଲେ ଏହି ଦେବତ୍ଵକୁ ଅନୁଭବ କରାଯାଏ । ଯାହା କିଛି ବାଧା 
ଦିଏ, ସବୁ ଦୂରୀଭୂତ ହୁଏ । ଧାର୍ମିକ ଆଚରଣ ଓ ନୀଦିଶାସ୍ତ୍ର ପ୍ରଭୃତି 
ନିଜନିଜ ଆସନ ଯଥା ସ୍ଥାନରେ କରିନେବେ । 

୨୧ । ବେଦାନ୍ତରେ ସାଧନାର ସ୍ଥାନ ଅଛି, ଭୟର ସ୍ଥାନ ନାହଁ | 
ସବୁ ଭୟ ସେତେବେଳେ ଚାଲିଯିବ, ଯେତେବେଳେ ତୁମେ ତୁମର ସ୍ଵରୂପ 
ଦୃଡ଼ଭାବରେ ଘୋଷଣା କରିବ । ଯଦି ନିଜକୁ ବଦ୍ଧ ବୋଲି ମନେକର, 
ତେବେ ବଦ୍ଧ ହୋଇ ରହିବ ଏବଂ ମୁକ୍ତ ବୋଲି ମନେ କଲେ ମୁକ୍ତ 
ହୋଇଯିବ । 

୨୨ । ମାୟିକ ଜଗତରେ ଆମେ ମୁକ୍ତିର ଯେଉଁ ଭାବ ଅନୁଭବ 
କରୁ, ତାହା ଆଭାସ ମାତ୍ର -- ଯଥାର୍ଥ ମୁଲ୍ରି ନୁହେଁ | 

୨୩ । ପ୍ରକୃତପକ୍ଷରେ ଜଡ଼, ମନ ଓ ଆତ୍ମାରେ କୌଣସି ଭେଦ 
ନାହିଁ । ଏଗୁଡ଼ିକ ଗୋଟିଏ ବସ୍ତୁକୁ ଅନୁଭବ କରିବାର ବିଭିନ୍ନ ଦିଗ ମାତ୍ର । 
ପଞ୍ଚଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ ଦ୍ଵାରା ଦେଖ୍‌ଲେ ଏହି ଜଗତ ଜଡ଼ବସ୍ତୁ ବୋଲି ମନେହୁଏ ; 
ଦୁଷ୍ଟ ଲୋକ ନିକଟରେ ଜଗତ ନରକ, ସତ୍‌ଲୋକ ନିକଟରେ ସ୍ଵର୍ଗ, ପୁଣି 
ଜ୍ଞାନୀଙ୍କ ନିକଟରେ ଏହା ଶଶ୍ଵରରୂପେ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ । 

୨୪ । ବେଦାନ୍ତ ମନୁଷ୍ୟର ଯୁକ୍ତି - ବିଚାରକୁ ଅନେକ ପରିମାଣରେ 
ସ୍ଵୀକାର କରେ -- ଯଦିଓ ଏହି ମତରେ ବୁଦ୍ଧି ଅପେକ୍ଷା ଉଚ୍ଚତର ଆହୁରି 
କିଛି ଅଛି; କିନ୍ତୁ ସେଠାରେ ପହଞ୍ଚିବାର ପଥ କେବଳ ବୁଦ୍ଧି ଭିତର ଦେଇ । 

୨୫ । ମନର ଚିନ୍ତାଗୁଡ଼ିଜୁ ( ଚିତ୍ତବୃଭି) ରୋଧ କରିପାରିଲେ ଆମେ 
ବୁଝିପାରିବା, ଆମେ ଚିନ୍ତାର ଭର୍ଵ୍ବରେ । “ନେତି, ନେତି' କହି ଆମେ ଏ 
ଅବସ୍ଥାରେ ପହଞ୍ଚିପାରୁ । “ନେତି ନେତି” ବିଚାରଦ୍ଵାରା ବ୍ୟାବହାରିକ ଜଗତ 
ଲୋପ ହେଲେ ଯାହା ରହେ, ତାହା ହିଁ ଆମର ଯଥାର୍ଥ ସ୍ବରୂପ | ଯଥାର୍ଥ 
ସ୍ଵରୂପକୁ କେବେହେଲେ ବ୍ୟକ୍ତ କରାଯାଏ ନାହିଁ -- ପ୍ରକାଶ କରାଯାଏ 
ନାହିଁ, କାରଣ ପ୍ରକାଶ କରିବାକୁ ଯିବା ମାତ୍ରେ ଇଚ୍ଛାର ଉପ୍ଵଭି ହେବ । 


ପ୍ରଶ୍ନୋତ୍ତର ଓ ଆଲୋଚନାର ଅଂଶ ୪୯ 


୨୬ । ଏହା ଠିକ୍‌ ଯେ, ଆମେ (ଚିନ୍ତାର) ଗୋଟିଏ ପ୍ରଣାଳୀ 
ସୃଷ୍ଟି କରୁ କିନ୍ତୁ କୌଣସି ପ୍ରଣାଳୀ ଯେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ନୁହେଁ, ତାହା ସ୍ଵୀକାର 
କରିବାକୁ ହେବ, କାରଣ ସତ୍ୟ ସକଳ ପ୍ରଣାଳୀର ଅତୀତ ବସ୍ତୁ । ଏହା 
ସହିତ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପ୍ରଣାଳୀର ତୁଳନା କରିବା ପାଇଁ ଆମେ ପ୍ରସ୍ତୁତ ଏବଂ 
ଆଲୋଚନାଦ୍ଵାରା ଏ କଥା ମଧ୍ଯ ପ୍ରମାଣିତ ହେବ ଯେ, ଏହି ପ୍ରଣାଳୀ 
ସର୍ବାପେକ୍ଷା ଯୁକ୍ତିସମ୍ମତନ ତଥାପି ଏ ପ୍ରଣାଳୀ ମଧ୍ଯ ପୂର୍ଣ୍ଣ ନୁହେଁ, କାରଣ 
ଵିଚାର କେବେହେଲେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । ଯାହା ହେଉ, ଜ୍ଞାନ 
ଯୋଗ ହିଁ ମାନବୀୟ ଅନୁଭୂତି ମଧ୍ଯରେ ସର୍ବାପେକ୍ଷା ଯୁକ୍ତିସମ୍ମତ ଉପାୟ । 

ଏ କଥା ଆଂଶିକଭାବରେ ସତ୍ୟ ଯେ, କୌଣସି ଗୋଟିଏ ପଦ୍ଧତି 
ନିଜର ଭିଭ୍ତି ସୁଦୃଢ଼ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରସାରଶୀଳ ହେବ । କିନ୍ତୁ ଅନ୍ୟ କୌଣସି 
ଚିନ୍ତାପ୍ରଣାଳୀ ବେଦାନ୍ତ ଭଳି ଏତେ ଅଧକ ବିସ୍ତାର ଲାଭ କରି ନାହିଁ । ଏବେ 
ମଧ୍ଯ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସଂସ୍ପର୍ଶ ମାଧ୍ଯମରେ ଶିକ୍ଷାଲାଭ ଅତିଶୟ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ 
ହୋଇଥାଏ । ବହୁ ଗ୍ରନ୍ଥ ପାଠ କରିବା ଦ୍ଵାରା ପ୍ରକୃତ ମନୁଷ୍ୟ ତିଆରି ହୁଏ 
ନାହିଁ । ଯେଉଁମାନେ ପ୍ରକୃତ ମନୁଷ୍ୟ ହୋଇଛନ୍ତି, ସେମାନେ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ 
ସଂସ୍ପର୍ଶ ପାଇ ବଡ଼ ହୋଇଛନ୍ତି । ପ୍ରକୃତ ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କର ସଂଖ୍ୟା ଅତି 
ଅଳ୍ପ, କିନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କର ସଂଖ୍ୟା ବଢ଼ିବ । ତଥାପି ଏକଥା କେହି ବିଶ୍ଵାସ 
କରିବେ ନାହିଁ ଯେ -- ଏପରି ସମୟ ଆସିବ, ଯେତେବେଳେ ଆମେ 
ସମସ୍ତେ ଦାର୍ଶନିକ ହୋଇଯିବା । ଏ କଥା ଆମେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁ ନାହୁଁ ଯେ, 
ଏପରି ଏକ ସମୟ ଆସିବ, ଯେତେବେଳେ ପୃଥୁବୀରେ କେବଳ ସୁଖ 
ରହିବ, କୌଣସି ଦୁଃଖ ରହିବ ନାହିଁ । 

୨୭। ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ ହିଁ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଓ ଭାରତର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ଦର୍ଶନଗୁଡ଼ିକର ଭିଭି । କିନ୍ତୁ ଆଧୁନିକ ଅଦ୍ଵୈତବାଦୀମା ନେ ବୌଦ୍ଧମାନଙ୍କର 
ଅନେକଗୁଡ଼ିଏ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ଅବଶ୍ୟ ନିଷ୍ଠାବାନ୍‌ ହିନ୍ଦୁଗଣ 
କେବେହେଲେ ତାହା ସ୍ଵୀକାର କରିବେ ନାହିଁ, କାରଣ ସେମାନଙ୍କ ମତରେ 
ବୌଦ୍ଧମାନେ ବିରୁଦ୍ଧବାଦୀ । କିନ୍ତୁ ସମଗ୍ର ଅଦ୍ଵୈତବାଦକୁ ସମ୍ପ୍ରସାରିତ 


୫୦ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ 


କରି ବିରୁଦ୍ଧବାଦୀମାନଙ୍କୁ ଏହାର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ କରିବାର ଗୋଟିଏ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା 
ସଚେତନ ଭାବରେ ଚାଲିଛି । 

୨୮। ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ସହିତ ବେଦାନ୍ତର କୌଣସି ବିରୋଧ ନାହିଁ । 
ସକଳ ମତର ସମନ୍ୟ- ସାଧନ ବେଦାନ୍ତର ଭାବ । ଉତ୍ତରଦେଶୀୟ 
(ମହାଯାନ ) ବୌଦ୍ଧଗଣଙ୍କ ସହିତ ଆମର କୌଣସି ବିରୋଧ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ 
ବ୍ରହ୍ମଦେଶ, ସୀଆମୀ ଓ ଦକ୍ଷିଣାଂଶର (ହୀନଯାନ ) ବୌଦ୍ଧଗଣଙ୍କ ମତରେ 
ଏହି ବ୍ୟବହାରିକ ଜଗତ ପ୍ରକୃତରେ ଅଛି ଏବଂ ସେମାନେ ପ୍ରଶ୍ନ କରନ୍ତି, 
ଏହି ଜଗତ ବ୍ୟତୀତ ଏକ ପାରମାର୍ଥୁଵ ଜଗତ ସୃଷ୍ଟି ଜରିବାର ଆମର କି 
ଅଧକାର ଅଛି ?” ବେଦାନ୍ତର ଉତ୍ତର ହେଉଛି - ଏହି ବିବୃତି ଭୂମାମ୍କ | 
କାରଣ ବେଦାନ୍ତ ବିବାଦ କରି କହେ ନାହିଁ ଯେ, ପାରମାର୍ଥୁକ ଜଗତ ଓ 
ବ୍ୟାବହାରିକ ଜଗତ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ । ବେଦାନ୍ତ ମତରେ ସତ୍ୟ ଏକ, ତାହା 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମାଧ୍ଯମରେ ବ୍ୟାବହାରିକ ଜଗତ ବୋଲି ପ୍ରତୀୟମାନ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ 
ଏହା ପ୍ରକୃତରେ ସର୍ବଦା ପାରମାର୍ଥୁକ । ଯେ ରଜ୍ଜୁ ଦେଖେ, ସେ ସର୍ପକୁ 
ଦେଖେ ନାହିଁ । ହୁଏତ ରହ୍ଣୁ ଦେଖୁବ ନଚେତ୍‌ ସର୍ପ । ଏକ ସମୟରେ 
ଦୁଇଟି ଦେଖୁବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ସୁତରାଂ ଆମେ ଦୁଇଟି ଜଗତର ଅସ୍ତିତ୍ଵ 
ସ୍ଵୀକାର କରୁ -_ ଏହି ମତବାଦ ସମ୍ପର୍କରେ ବୌଦ୍ଧମାନଙ୍କର ବିବୃତି ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ 
ଅମୂଳକ । ସେମାନେ କହିପାରନ୍ତି ଯେ, ଜଗତ ଇ୍ୟିୟଗ୍ରାହ୍ୟ; କିନ୍ତୁ ଏହାକୁ 
ପାରମାର୍ଥ୍କ କହିବାର ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ¢ କୌଣସି ଅଧୁକାର ନାହିଁ -- ଏପରି 
କହିବାର ଅଧ୍‌କାର ସେମାନଙ୍କର ନାହିଁ । 

୨୯ । ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତି ; ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଏହି ବ୍ୟାବହାରିକ ଜଗତକୁ ଚାହେଁ 
ନାହିଁ । ଏହି ମତ ଅନୁସାରେ ବ୍ୟାବହାରିକ ଜଗତରେ ତୃଷ୍ଣା ( ବାସନା) 
ବିଦ୍ୟମାନ ଏବଂ ଏହି ତୃଷ୍ଣା ହିଁ ସକଳ ସୃଷ୍ଟି କରୁଅଛି । ଆଧୁନିକ 
ବୈଦାନ୍ତିକଗଣ ଏକଥା ଆଦୌ ସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି ନାହିଁ । ଆମେ କହୁ, କିଛି 
ଗୋଟାଏ ଅଛି । ତାହା ଇଚ୍ଛା ( ବାସନା ) ରୂପେ .ପ୍ରତିଭାତ ହେଉଅଛି । 
ବାସନା ସୃଷ୍ଟ ପଦାର୍ଥ - ଯୌଗିକ, ମୌଳିକ ନୁହେଁ । ବାହ୍ୟବିଷୟ ନ 


ପ୍ରଶ୍ନୋରର ଓ ଆଲୋଚନାର ଅଂଶ ୫୧ 


ଥ୍‌ଲେ କୌଣସି ବାସନାର ସୃଷ୍ଟି ହୋଇ ନ ପାରେ । ସୁତରାଂ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ 
ଯେ, ବାସନା ହିଁ ଜଗତ ସୃଷ୍ଟି କରିଛ -- ଏ ମତ ଅସମ୍ଭବ | କିପରି ତାହା 
ହେବ ? ବାହ୍ୟ ବିଷୟର ପ୍ରେରଣା ବ୍ୟତୀତ ତୁମେ କଣ କେବେ ଇଚ୍ଛା 
ବା ବାସନାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ବୋଧ କରିଅଛ ? ପ୍ରେରଣା ବ୍ୟତୀତ ଅଥବା 
ଆଧୁନିକ ଦାର୍ଶନିକ ପରିଭାଷାରେ ସ୍ନାୟବିକ ଉତ୍ତେଜନା ବ୍ୟତୀତ କୌଣସି 
ବାସନାର ଉଦ୍ରେକ ହୁଏ ନାହିଁ । ଇଚ୍ଛା ବା ବାସନା ମସ୍ତିଷ୍କର ଏକପ୍ରକାର 
ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ମାତ୍ର __ ସାଂଖ୍ୟଦାର୍ଶନିକମାନଙ୍କ ମତରେ ଏହା ହିଁ ‹ବୁି” | 
ଏହି ପ୍ରତିକ୍ରିୟା କ୍ରିୟାସାପେକ୍ଷ୍ୟ ଏବଂ କ୍ରିୟା ମାନିଲେ ବାହ୍ୟ ଜଗତର 
ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ପଡ଼େ । ସୁତରାଂ ବହିର୍ଜଗତର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନ ଥ୍‌ଲେ 
ଇଚ୍ଛା ମଧ୍ଯ ରହିପାରେ ନାହିଁ, ତଥାପି ତୁମମାନଙ୍କ ମତ ଅନୁସାରେ ବାସନା 
ହିଁ ଜଗତ ସୃଷ୍ଟି କରିଅଛି । ବାସନା କିଏ ସୃଷ୍ଟି କରେ ? ଯେଉଁଠାରେ 
ବାସନା, ସେହିଠାରେ ଜଗତ | ଯେଉଁ ପ୍ରେରଣା ଜଗତ ସୃଷ୍ଟି କରିଅଛି, 
ସେହି ପ୍ରେରଣା ରୁ ଏହି ସୃଷ୍ଟି - ବୈଚିତ୍୍ୟର ଅନ୍ୟତମ ବାସନା ମଧ୍ଯ ଜାତ । 
କିନ୍ତୁ ଦର୍ଶନ ଏଠାରେ କ୍ଷାନ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ । ବାସନା ବା ଇଚ୍ଛା ସଂପୂର୍ଣ 
ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସୁତରାଂ ଆମେ ଶୋପେନ୍‌ହାଓୟାରଙ୍କ ସହିତ ଆଦୌ 
ଏକମତ ହୋଇପାରୁ ନାହିଁ । ଇଚ୍ଛା ଗୋଟିଏ ଯୌଗିକ ସୃଷ୍ଟି -- ଅନ୍ତଃ ଓ 
ବାହ୍ୟ ମିଶ୍ରଣରେ ଉପୂନ୍ନ । ମନେକର କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ ବଜଜିତ 
ହୋଇ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରିଅଛି-- ଅତଏବ ତାହାର କୌଣସି ଇଚ୍ଛା 
ରହିପାରେ ନାହିଁ । ଇଚ୍ଛାର ବିକାଶ ପାଇଁ ପ୍ରଥମତଃ କୌଣସି ବାହ୍ୟବସ୍ତୁ 
ଥ୍‌ବା ଦରକାର । ତା”ପରେ ଭିତର ମସ୍ତିଷ୍କ କିଛି ଶକ୍ତି ସଂଗ୍ରହ କରିଥାଏ । 
ସୁତରାଂ ଇଚ୍ଛା ଏହି କାନ୍ଥ ବା ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବସ୍ତୁ ଭଳି ଗୋଟିଏ ଯୌଗିକ 
ପଦାର୍ଥ । ଏହି ସକଳ ଜର୍ମାନ ଦାର୍ଶନିକମାନଙ୍କର ଇଚ୍ଛା ବିଷୟକ ମତବାଦ 
ସହିତ ଆମେ ଆଦୌ ଏକମତ ନୋହୁଁ । ଇଚ୍ଛା ସ୍ଵୟଂ ବ୍ୟାବହାରିକ, 
ସୁତରାଂ ତାହା ପରମ ସତ୍ୟ ହୋଇ ନ ପାରେ । ବାସନା ବା ଇଚ୍ଛା 
ବହୁ ପ୍ରକ୍ଷେପ ମଧ୍ଯରୁ ଅନ୍ୟତମ । ଏପରି ଗୋଟାଏ କିଛି ଅଛି, ଯାହା 
ଇଚ୍ଛା ନୁହେଁ, କିନ୍ତୁ ନିଜକୁ ଇଚ୍ଛାରୂପରେ ପ୍ରକାଶ କରୁଅଛି -- ଏହା ମୁଁ 


୫୨ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ 


ବୁଝିପାରୁଛି, କିନ୍ତୁ ଇଚ୍ଛା ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ହୋଇ ନିଜକୁ ପ୍ରକାଶ କରୁଅଛି - 
ଏହା ବୁଝିପାରୁ ନାହିଁଚହଁ କାରଣ ଆମେ ଜଗତଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ କୌଣସି 
ଇଚ୍ଛାର ଅସ୍ଥିତ୍ଵ କଳ୍ପନା ମଧ୍ଯ କରିପାରୁ ନାହେଁ । ଯେତେବେଳେ ସେହି ମୁକ୍ତ 
ସତ୍ତା ଇଚ୍ଛାରୂପେ ପ୍ରକାଶିତ ହୁଏ, ତାହା କେବଳ ଦେଶକାଳନିମିତ୍ତଦ୍ଵାରା 
ହୋଇଥାଏ । ଦାର୍ଶନିକ କାଣ୍ଟଙ୍କ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଗ୍ରହଣ କଲେ ଦେଖ୍‌ବ ଯେ, 
ଦେଶ, କାଳ ଓ ନିମିତ୍ତ ମଧ୍ଯରେ ହିଁ ଇଚ୍ଛା ବିଦ୍ୟମାନ । ତେବେ ଏହା 
ପରମ ସତ୍ୟ ହେବ କିପରି ? କାଳଦ୍ଵାରା ସୀମିତ ନ ହୋଇ କେହି ଇଚ୍ଛା 
କରିପାରେ ନାହିଁ । 

୩୦ । କେବଳ ବ୍ରହ୍ମ ଯେ ଏକମାତ୍ର ସତ୍ୟ ବସ୍ତୁ-- ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ 
ଉପନୀତ ହେବାର ଇଙ୍ଗିତ ଦେଇପାରିଲେ ମଧ୍ଯ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଦ୍ଵାରା ଆମେ ତାହା 
ପରୀକ୍ଷା କରିପାରିବୁ ନାହିଁ । ଉଦାହରଣସ୍ଵରୂପ ଏହି ଏକତ୍ଵ ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁରେ 
ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ହୋଇଅଛି। ମାନବବୁଦିପ୍ରସୂତ ସାମାନ୍ଯୀକରଣ ପଦ୍ଧତିକୁ 
ଉଦାହରଣସ୍ଵରୂପ ନେଲେ ସବୁପ୍ରକାରର ବିଭିନ୍ନତା ନାମ ଓ ରୂପରୁ 
ସୃଷ୍ଟ । ତଥାପି ଯେତେବେଳେ ଆମେ ଏହି ନାମରୂପକୁ ଧରିଂ, ହୁ ଯାଇ, 
ପୃଥକ୍‌ଭାବରେ ବୁଝିବାକୁ ଇଚ୍ଛା କରୁ, ସେତେବେଳେ ଦେଖୁ, ଏଗୁଡ଼ିକର 
କୌଣସି ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନାହିଁ । ନାମ, ରୂପ ବା କାରଣକୁ ପୃଥକ୍‌ଭାବରେ ଆମେ 
କେବେହେଲେ ଦେଖ୍‌ପାରିବା ନାହିଁ । ତେଣୁ ଏହି ଜଗତ୍‌ପ୍ରପଞ୍ଚରୂପକ ମାୟା 
ବ୍ରହ୍ମ“ ସତ୍ତା ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ; ବ୍ରହ୍ମ ବ୍ୟତୀତ ତାହାର କୌଣସି ଅସ୍ତିତ୍ସ 
ନାହିଁ । ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତସ୍ବରୂପ ସାଗର - ତରଙ୍ଗକୁ ନିଆଯାଉ । ଯେତେବେଳଯାଏ 
ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ପରିମାଣର ଜଳ ତରଙ୍ଗାକାରରେ ଥାଏ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତରଙ୍ଗର 
ଅସ୍ତିତ୍ବ ରହିବ, କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ( ଜଳରାଶିର) ଏହି ଆକାର ମିଳାଇ 

ଘ୍ାଏ, ସେତେବେଳେ କେବଳ ସମୁଦ୍ର ହିଁ ରହିବ । ସମଗ୍ର ଜଳରାଶି 
ତରଙ୍ଗ ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ ନୂହେଁ । ସାଗର ସର୍ବଦା ବିଦ୍ୟମାନ, କେବଳ 
(ମଝିରେ ମଝିରେ) ତରଙ୍ଗର ଆ କୃତି ରହେ ନାହିଁ । 


ପ୍ରଶ୍ନୋଭର ଓ ଆଲୋଚନାର ଅଂଶ ୫୩ 


୩୧। ସତ୍ଯ ବସ୍ତୁ ଏକ। ମନ ସେହି ଏକକୁ ବହୁରୂପେ 
ପ୍ରତିଭାତ କରୁଅଛି । ଯେତେବେଳେ ଆମେ ବିଭିନ୍ନତା ଅନୁଭବ କରୁ, 
ସେତେବେଳେ ଏକତ୍ଵର ବୋଧ ରହେ ନାହିଁ । ଆଉ ଯେତେବେଳେ 
ଏକତ୍ଵକୁ ଉପଲବ୍‌ଧ୍‌ କରୁ, ସେତେବେଳେ ବିଭିନ୍ନତା ଲୋପ ପାଏ | ଠିକ୍‌ 
ଯେପରି ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବନରେ ଆମେ ଯେତେବେଳେ ଏକତ୍ଵକୁ ଅନୁଭବ 
କରୁ, ସେତେବେଳେ ବିଭିନ୍ନତାକୁ ଅନୁଭବ କରୁ ନାହୁଁ । ଆମେମାନେ 
ସମସ୍ତେ ଏକତ୍ଵରୁ ଯାତ୍ରା ଆରମ୍ଭ କରିଥାଉ । ପ୍ରଥମ ଅବସ୍ଥାରେ ଜଣେ 
ଚୀନଦେଶୀୟ ଲୋକ ଯେତେବେଳେ ଆ ମେରିକାବାସୀମାନଙ୍କୁ ଦେଖେ, 
ସେ ସେମାନଙ୍କର ଆକୃତିଗତ କୌଣସି ପାର୍ଥକ୍ୟ ବୁଝିପାରେ ନାହିଁ । 
ତୁମେମାନେ ମଧ୍ଯ (ଆ ମେରିକାବାସୀମାନେ) ଚୀନଦେଶୀୟମାନଙ୍କ 
ଭିତରେ କୌଣସି ପାର୍ଥକ୍ୟ ବୁଝିପାରିବ ନାହିଁ । 

୩୨ । ମନ ଯେକୌଣସି ପଦାର୍ଥକୁ ଜ୍ଞାନର ବିଷୟ କରିପାରେ । 
ଯେଉଁ ସବୁ ପଦାର୍ଥ ବିଶେଷ ଧର୍ମ ବା ଗୁଣସମ୍ପନ୍ନ, ସେଗୁଡ଼ିକ ଜ୍ଞାତ କିମ୍ବା 
ଜ୍ଞେୟ ଏହି ଦୁଇ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ପଡ଼ିବେ । ଯାହାର କୌଣସି ଧର୍ମ ବା 
ଗୁଣ ନାହିଁ, ତାହା ଅଜ୍ଞେୟ । ମନେକର, “କ' ନାମକ କୌଣସି ଅଜ୍ଞାତ 
ଓ ଅଜ୍ଞେୟ ବହିର୍ଜଗତ ଅଛି । ଯେତେବେଳେ ମୁଁ ଏହି ବହିର୍ଜଗତ ପ୍ରତି 
ଦୃଷ୍ଟି ଦେବି, ସେତେବେଳେ ଏହା “କ”+ମନ | ଯେତେବେଳେ ମୁଁ ଜଗତ 
କ'ଣ ଜାଣିବାକୁ ଇଚ୍ଛା କରିବି, ସେତେବେଳେ ଜ୍ଞାନର ତିନି - ଚତୁର୍ଥାଂଶ 
ଉପାଦାନ ମୋର ମନ । ଅନ୍ତର୍ଜଗତ ହେବ “ଖ'+ମନ, ଏବଂ ବହିର୍ଜଗତ 
କଂ+ମନ । ଅନ୍ତର୍ଜଗତ ଓ ବହିର୍ଜଗତ ମଧ୍ଯରେ ଯେଉଁ ପାର୍ଥକ୍ୟ ତାହା 
ମନର ସୃଷ୍ଟି, ବୀକି ସବୁ ଅଜ୍ଞାତ ଓ ଅଜ୍ଞେୟ । ଏହା ଜ୍ଞାନର ଅତୀତ 
ଏବଂ ଯାହା କିଛି ଜ୍ଞାନର ଅତୀତ, ତାହାର ବିଭାଜନ ବା ପୃଥ୍‌କୀକରଣ 
ଅସମ୍ଭବ । ସୁତରାଂ ବାହାରର “କ' ଓ ଭିତରର 'ଖ' ଏକ ବସ୍ତୁ | ଅତଏବ 
ସତ୍ୟବସ୍ତୁ ଏକ । 


୫୪ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ 


୩୩ । ମାୟା-ଆବରଣ ମଧ୍ୟଦେଇ ଦୃଷ୍ଟ ପରବ୍ରହ୍ମ ହିଁ 
ବ୍ଯସ୍ତିଭାବାପନ୍ନ ଭଶ୍ଵର । ଯେତେବେଳେ ଅପଞ୍ଚେନ୍ଦ୍ରିୟଦ୍ଵାରା ଆମେ 
ତାଙ୍କୁ ଧରିବାକୁ ଇଚ୍ଛା କରୁ, ସେତେବେଳେ ତାହାଙ୍କୁ ବ୍ଯକ୍ତିଭ୍ରାବାପନ୍ନ 
ସାକାରରୂପରେ ଦେଖୁ। ଆତ୍ମାକୁ କେବେହେଲେ ଜ୍ଞାନର ବିଷୟ 
କରାଯାଏ ନାହିଁ । ଜ୍ଞାତା କିପରି ନିଜକୁ ଜାଣିବେ ? କିନ୍ତୁ ଆତ୍ମା ଯେପରି 
ଗୋଟିଏ ଛାୟା ପ୍ରକ୍ଷେପ କରିଥାଆନ୍ତି -- ଏହି ଛାୟାପାତକୁ ହିଁ ଜ୍ଞାନର 
ଵିଷୟୀକରଣ (୦୪]୯୯୩୮୯୫୩୦୩) କୁହାଯାଇପାରେ | ଏହି ଛାୟା- 
ସତ୍ତାର ଚରମ ପ୍ରକାଶ ପରମାତ୍ମାଙ୍କର ନିଜେ ନିଜକୁ ଜାଣିବାର ଚେଷ୍ଟାକୁ 
ଆମେ ବାଲ୍ତିଭାବାପନ୍ନ ସାକାର ଶଶ୍ଵର କହୁ । ଆତ୍ମା ହିଁ ଶାଶ୍ଵତ ଜ୍ଞାତା 
(5୩୩୯ । ଆମେ ସର୍ବଦା ଆତ୍ମାକୁ ଜ୍ଞାନର ଵିଷୟ କରିବା ପାଇଁ 
ସଂଗ୍ରାମ କରୁଅଛୁ। ପୁନଶ୍ଚ ଏହି ସଂଗ୍ରାମରୁ ବିଶ୍ରକଗତର ଉପରି 
ହୋଇଅଛି, ଏବଂ ଯାହାକୁ ଆମେ ଜଡ଼ ବସ୍ତୁ ଓ ଅନ୍ୟ ଅନେକ ନାମରେ 
ଅଭିହିତ କରୁ -_ ଏହି ସବୁର ଉପୂରି ହୋଇଅଛି । ଏହା ଆମର ଦୁର୍ବଳ 
ପ୍ରଚେଷ୍ଠାର ଫଳ । ଆତ୍ମାର ସର୍ବୋଚ୍ଚ ପ୍ରକାଶ ବ୍ୟକ୍ତିଭାବାପନ୍ନ ସାକାର 
ଭଶ୍ଵର । ଏହି ବିଷୟୀକରଣ ଆମର ସ୍ବରୂପ-ପ୍ରକାଶ ନିମିତ୍ତ ଏକ 
ପ୍ରଚେଷ୍ଟା । ସାଂଖ୍ୟ ମତରେ ପ୍ରକୃତି ପୁରୁଷକୁ ଏହି ସମସ୍ତ ଅଭିଜ୍ଞତା ଭିତର 
ଦେଇ ନେଇଯାଉଛି, ଏବଂ ଯେତେବେଳେ ପୁରୁଷର ଯଥାର୍ଥ ଅଭିଜ୍ଞତା 
ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ସେ ତାହାର ସ୍ଵରୂପ ବୁଝିପାରେ । ଅଦ୍ଵୈତ - ବେଦାନ୍ତ 
ମତରେ ଆତ୍ମା ନିଜକୁ ପ୍ରକାଶ କରିବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରୁଛନ୍ତି । ଦୀର୍ଘ 
ସାଧନା ପରେ ଆମ୍ମା ଦେଖନ୍ତି ଯେ, ଜ୍ଞାତା ( ବିଷୟୀ - ¬ 5ଧ1160) 
ସର୍ବଦା ଜ୍ଞାତା ହୋଇ ରହିବେ ଏଦଂ ସେତେବେଳେ ଅନାସକ୍ତି ଆରମ୍ଭ 
ହୁଏ ଏବଂ ଅବଶେଷରେ ଆମ୍ମା ମୁଲ୍ମ ହୁଅନ୍ତି । 

କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ଯେତେବେଳେ ପୂର୍ଣ୍ତତା ଲାଭ କରଚ୍ତି, 
ସେତେବେଳେ ସେ ବ୍ୟକ୍ତିଭାବାପନ୍ନ ଭଶ୍ଵର ହୁଅନ୍ତି । “ମୁଁ ଓ ମୋର ପିତା 
ଏକଂ । ସେ ଜାଣିପାରନ୍ତି ଯେ, ବ୍ରହ୍ମକ ସହିତ ସେ ଏକ ଏବଂ ସାକାର 


ପ୍ରଶ୍ନୋଭ୍ତର ଓ ଆଲୋଚନାର ଅଂଶ ୫୫ 


ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଭଳି ସେ ନିଜକୁ ଅଭିକ୍ଷେପ କରନ୍ତି, ଯେପରି କେବେ କେବେ 
ରାଜା ମଧ୍ଯ ପିତୁଳା ନେଇ ଖେଳିଥାଆନ୍ତି । 

୩୪ । କଳ୍ପନା ମନୁଷ୍ୟର ବନ୍ଧନ ଛିନ୍ନ କରିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରେ । 
ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵ ଗୋଟିଏ କଳ୍ପନା । ଏକ ଧରଣର କଳ୍ପନା ଅନ୍ୟ ଧରଣର 
କଳ୍ପନାର ଅବସାନ ଘଟାଇପାରେ । ଜଗତରେ ପାପ ଅଛି, ଦୁଃଖ ଓ 
ମୃତ୍ୟୁ ଅଛି -- ଏପରି କଳନା ଭୟଙ୍କର । ତୁମେ ପବିତ୍ର, ଭଶ୍ଵର ସତ୍ୟ, 
ଜଗତରେ କୌଣସି ଦୁଃଖ ନାହିଁ -- ଏପରି ଚିନ୍ତା ଶୁଭ ଏବଂ ଆମ ବନ୍ଧନ 
ଦୂର କରିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିଥାଏ । ମାନବମନର ଉଚ୍ଚତମ କଳ୍ପନା -- 
ବ୍ୟକ୍ତିଭାବାପନ୍ନ ରଶ୍ଵରଭାବ ଶୃଙ୍ଖଳକୁ ସଂମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ଛିନ୍ନ କରିପାରେ । 

୩୫ । ପରମ ଆନନ୍ଦର ମୁହୂର୍ର ଆମ ଜୀବନରେ କେବେ କେବେ 
ଆସି ଉପସ୍ଥିତ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ଆମେ ଆନନ୍ଦ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ୟ 
କିଛି ଜାଣୁ ନାହେଁ । ସେ ଭାବ ଚାଲିଯାଏ ପୁଣି ବିଶ୍ଵବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ 
ଚକ୍ଷୁ ସମ୍ମୁଖରେ ଆବିର୍ଭୂତ ହେଉଥାଏ । କିନ୍ତୁ ଆମେ ଜାଣୁ, ସବୁକିଛିର 
ଆଧାରରୂପେ ଅବସ୍ଥିତ ଭଶ୍ଵରସତ୍ତା ଉପରେ ଏହି ବିଚିତ୍ର କାରୁକାର୍ଯ୍ୟ । 

ବେଦାନ୍ତ ଶିକ୍ଷା ଦିଏ -- ଏହି ମୁହୂର୍ରରେ ନିର୍ବାଣଲାଭ କରାଯାଏ; 
ଏହି ଅବସ୍ଥାପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ଆମକୁ ମୃତ୍ୟୁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅପେକ୍ଷା କରିବାକୁ ହେବ 
ନାହିଁ । ନିର୍ବାଣ ଆତ୍ମସ୍ଵରୂପର ଉପଲ୍‌ବଧ୍‌ - ମୁହୂର୍ତେ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଯଦି କେହି 
ଏହି ତତ୍ତ୍ଵ ଉପଲ୍‌ବଧ୍‌ କରେ, ତେବେ ସେ ଆଉ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ମରୀଚିକାରେ 
ଆଦୌ ବିଭ୍ରାନ୍ତ ହେବ ନାହିଁ । ଚକ୍ଷୁ ଥଲେ ଆପାତଃପ୍ରତୀୟମାନ ଜଗତ 
ଦେଖୁବାକୁ ହିଁ ହେବ। କିନ୍ତୁ ଜଗତ କ'ଣ, ସର୍ବଦା ଆମର ସେହି 
ବୋଧ ଥାଏ, କାରଣ ଆମେ ଏହାର ପ୍ରକୃତ ସ୍ଵରୂପକୁ ବୁଝିପାରିଛୁ । 
(ମାୟାର) ଆବରଣ ଅପରିଣାମୀ ଆତ୍ମାକୁ ଘୋଡ଼ାଇ ରଖୁଅଛି । 
ଆବରଣ ଅପସାରିତ ହେଲେ ଅନ୍ତରସ୍ଥ ଆତ୍ମା ପ୍ରକାଶିତ ହେବେ । ଯାହା 
କିଛି ପରିବର୍ଭନ/ ତାହା କେବଳ ସେହି ଆବରଣ ଉପରେ ଘଟୁଅଛି । 
ମହାପୁରୁଷମାନଙ୍କ ଅନ୍ତରରେ ଏହି ଆବରଣ ଅତି କ୍ଷୀଣ - ସତ୍ୟ 


୫୬ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ 


ତା' ଭିତର ଦେଇ ସ୍ପଷ୍ଟଭାବେ ଉଦ୍‌ଭାସିତ ହୁଏ । କିନ୍ତୁ ଜଣେ ପାପୀର 
ଏହି ଆବରଣ ମୋଟା । ଏହି ଆବରଣ ଭିତରେ ଯେଉଁ ଆତ୍ମା ଅଛନ୍ତି, 
ସେ ଆମ ଦୃଷ୍ଟିର ବାହାରେ । ଯେତେବେଳେ ଆବରଣ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣରୂପେ 
ଅପସାରିତ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ଆମେ ବୁଝିପାରୁ ଯେ, ଏହି ଆବରଣ 
କେବେ ନ ଥୁଲା, ଏବଂ ଆମେ ସର୍ବଦା ଆତ୍ମା ଥ୍ଲୁ । ସେତେବେଳେ ଏହି 
ଆବରଣ କଥା ମଧ୍ଯ ଆମେ ଭୁଲିଯାଉ । 

୩୬ । ଆମ ଜୀବନର ଦୁଇଟି ବିଶିଷ୍ଟ ଧାରା ହେଲା : ପ୍ରଥମତଃ 
ଯିଏ ତାହାର ପ୍ରକୃତ ସ୍ଵରୂପକୁ ଜାଣିଅଛି, ସେ କେବେହେଲେ ଜାଗତିକ 
ବସ୍ତୁଦ୍ଵାରା ବିଚଳିତ ହେବ ନାହିଁ, ଦ୍ଵିତୀୟତଃ କେବଳ ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି 
ଜଗତର କଲ୍ୟାଣ କରିପାରେ, ଯିଏ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ହିତ କରିବାର ପ୍ରକୃତ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ବୁଝିପାରିଛି । କାରଣ ଆତ୍ମା ଏକ । ଏହା “ ଅହଂଭାବ' ନୁହେଁ, 
କାରଣ ସେଥୁରୁ ଭେଦବୁଦିି ଆସିବ । ଏହା ଅହଂଶୂନ୍ୟତା । ବିଶ୍ଵାତ୍ମାର 
ସମଷ୍ଟିବୋଧ ହିଁ ସେତେବେଳେ ରହିବ, ବ୍ୟଲ୍ି କୈନ୍ଦ୍ରିକ ( ବ୍ଯଷ୍ଟି-) ଭାବ 
ନୁହେଁ । ପ୍ରେମ ଓ ସହାନୁଭୂତି ପ୍ରତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହି ବିଶ୍ଵାତ୍ମଭାବକୁ ହିଁ 
ପ୍ରମାଣ କରିଥାଏ । “ନାହଂ, ତୁହୁଁ' -- ମୁଁ ନୁହେଁ, ତୁମେ । ଅନ୍ୟକୁ ମୁଁ 
ସାହାଯ୍ୟ କରେ, କାରଣ, ମୁଁ ତା' ମଧରେ ଏବଂ ସେ ମୋ ମଧ୍ଯରେ 
ବିଦ୍ୟମାନ । ଏହି ତତ୍ତ୍ଵଟି ଦାର୍ଶନିକ ଭାଷାରେ ଏପରି ପ୍ରକାଶ କରାଯାଏ । 
କେବଳ ବେଦାନ୍ତବାଦୀମାନେ ନିଃସଂକୋଚଭାବରେ ଅନ୍ୟ ପାଇଁ ନିଜ 
ଜୀବନ ବଳି ଦେଇପାରନ୍ତି; କାରଣ ସେ ଜାଣନ୍ତି ତାଙ୍କର ମୁତ୍ୟୁ ନାହିଁ । 
ଯେତେଦିନ ଯାଏ ପୃଥୁବୀରେ ଗୋଟିଏ ମାତ୍ର କୀଟ ଜୀବିତ ଥ୍ବ, 
ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ମଧ୍ଯ ଥୁବେ, ଯେତେଦିନଯାଏ ଜଣେ ସୁଦ୍ଧା ଆହାର 
ଗ୍ରହଣ କରେ, ସେତେଦିନ ସେ ମଧ୍ଯ ଆହାର କରନ୍ତି । ସୁତରାଂ ସେ 
ଲୋକକଲ୍ୟାଣାର୍ଥେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଯାଆନ୍ତି,। ଶରୀରର ଯନ୍‌ ନେବାର କଥା 
ସେ କଦାପି ଚିନ୍ତା କରନ୍ତି ନାହିଁ । ସାଧକ ଯେତେବେଳେ ଆତ୍ମତ୍ୟାଗର 
ଏହି ସ୍ତରକୁ ଉନ୍ନୀତ ହୁଅନ୍ତି ସେତେବେଳେ ସେ ସକଳ ନୈତିକ 


ପ୍ରଶ୍ନୋଭର ଓ ଆଲୋଚନାର ଅଂଶ ୫୭ 


ନିୟମର ଉର୍ତ୍ଧକୁ -- ସକଳ ବିଧୂନିଷେଧର ଉର୍ତ୍ଵକୁ ଚାଲିଯାଆନ୍ତି । “ସେ 
ବିଦ୍ୟାବିନିୟସମ୍ପନ୍ନ ବ୍ରାହ୍ମଣ, ଗାଭୀ, କୁକୁର ଏବଂ ଅତି ଦୁଃଖପୂର୍ଣ୍ତ ସ୍ଥାନରେ 
ଶ୍ରୋତ୍ରୟ ବ୍ରାହ୍ମଣ, ଗାଭୀ, କୁକୁର ବା ଦୁଃଖପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ଥାନ ଦେଖନ୍ତି ନାହିଁ; ବରଂ 
ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ ସେ ଶଶ୍ଵରଙ୍କର ପ୍ରକାଶ ଦେଖନ୍ତି । ସେ ହିଁ ଏକମାତ୍ର 
ସୁଖୀ, ଯିଏ ଏହି ଜୀବନରେ ଏହି ସାମ୍ୟଭାବ ଲାଭ କରିଛନ୍ତି, ସେ ସ୍ଵର୍ଗାଦି 
ଲୋକ (ସଂସାର ) ଜୟ କରିଛନ୍ତି । ଭଶ୍ଵର ପବିତ୍ର, ସୁତରାଂ ଏପରି ବ୍ୟକ୍ତି 
ଲଶ୍ଵରଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଅବସ୍ଥାନ କରନ୍ତି ।”* ଯୀଶୁ କହିଥୁଲେ, ' ଏବ୍ରାହମ୍‌ଙ୍କ 
ପୂର୍ବେ ମୁଁ ଥୂଲି । ଏହାର ଅର୍ଥ ଏହି ଯେ, ଏମାନେ ନିତ୍ଯମୁକ୍ତ ଆତ୍ମା । 
ଅତୀତ କର୍ମଫଳ ହେତୁ ବାଧ୍ଯ ହୋଇ ନାଜାରେଥର ଯୀଶୁ ମାନବଦେହ 
ଧାରଣ କରି ନାହାନ୍ତି, ସେ କେବଳ ଲୋକକଲ୍ୟାଣ ପାଇଁ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ 
କରିଛନ୍ତି । ମନୁଷ୍ୟ ମୁକ୍ତ ହେଲେ ସ୍ତବ୍ଧ ବା ଜଡ଼ବତ୍‌ ହୋଇଯାଏ ନାହିଁ; 
ସେ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା ଅଧୂକ କ୍ରିୟାଶୀଳ ହୁଅନ୍ତି । 
କାରଣ ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତେ ବାଧ୍ଯହୋଇ କାମ କରନ୍ତି । କେବଳ ମୁକ୍ତ ପୁରୁଷ 
ସ୍ଵାଧୀନଭାବରେ କର୍ମ କରନ୍ତି । 

୩୭ । ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବ : ଆମେ ଯଦି ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସହିତ ଅଭିନ୍ନ ହେଉ, 
ତେବେ କ'ଣ ଆମର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ରହିବ ନାହିଁ ? ହଁ ରହିବ । ଆମମାନଙ୍କର 
ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବ ହିଁ ଭଶ୍ନଵର । ବର୍ଭମାନ ତୁମେ ଯାହା ଅଛ, ତାହା ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ନୁହେଁ, 
ତେବେ ତୁମେ ବ୍ୟଲ୍ତିତ୍ବ ଦିଗକୁ ଅଗ୍ରସର ହେଉଅଛ । ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ଶବ୍ଦର 
ଅର୍ଥ ଇ-ଯାହାକୁ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଏ ନାହିଁ। ଏହ ମୁହୂର୍ତରେ ତୁମେ 
ଏକପ୍ରକାର ଚିନ୍ତା କରୁଅଛ, ପରମୁହୂର୍ତରେ ଅନ୍ୟ ଭାବରେ, ପୁଣି 
ଦୁଇଘଣ୍ଟା ପରେ ଆଉ ଏକ ଭାବରେ । ଯାହା ପରିବର୍ଭନୀୟ ନୁହେଁ, ତାହା 
ହିଁ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବ _ ସବୁକିଛିର ଅତୀତ -- ଅପରିବର୍ଭନୀୟ | ଚିରକାଳ ଏକ 
ଅବସ୍ଥାରେ ଆବଦ୍ଧ ରହିବା ଅତି ଭୟାବହ ବ୍ୟାପାର, କାରଣ ତା'ହେଲେ 
ଯେଉଁ ବ୍ଯଲ୍ଚି ଚୋର ସେ ଚିରକାଳ ଚୋର ରହିବ, ଆଉ ଯେ ଅଭଦ୍ର 


୧ ତୁଳନୀୟ, ଗୀତା, ୫/ ୧୮,୧୯ 


୫୮ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ 


ସେ ଅଭଦ୍ର ହୋଇ ରହିବ । ଗୋଟିଏ ଶିଶୁ ମରିଗଲେ ତାହାକୁ ଚିରକାଳ 
ଶିଶୁରୂପେ ରହିବାକୁ ହେବ । ଯାହାର କେବେହେଲେ ପରିବର୍ଭନ ହୁଏ 
ନାହିଁ କିମ୍ବା ହେବ ନାହିଁ, ତାହା ହିଁ ପ୍ରକୃତ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବ ଏବଂ ତାହା ହିଁ ଆମର 
ଅନ୍ତର୍ଯ୍ୟାମୀ ଭଗବାନ । 

୩୮ । ଭଶ୍ଵର ଯୁକ୍ତି ବିଚାର କରନ୍ତି ନାହିଁ । କୌଣସି ବିଷୟ ତୁମକୁ 
ଜଣା ଥୁଲେ ତୁମେ ଯୁକ୍ତି କରିବ କାହିଁକି ? କେତେଗୁଡ଼ିଏ ତଥ୍ୟ ପାଇବା 
ପାଇଁ ଆମକୁ କୀଟ ଭଳି ମନ୍ଥର ଗତିରେ ଅଗ୍ରସର ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ । 
ଯାଉ ଯାଉ ଝୁଣ୍ଢି ପଡ଼ିଲେ ସବୁ ଜିଛି ଓଲଟପାଲଟ ହୋଇଯିବ -¬ ଏହା 
ଦୁର୍ବଳତାର ଚିହ୍ନ । ଆତ୍ମା ପ୍ରତିଫଳିତ ହୁଅନ୍ତି ମନରେ ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁରେ । 
ଆତ୍ମାର ଜ୍ୟୋତି ହିଁ ମନକୁ ଚେତନଶୀଳ କରେ । ବୈତନ୍ୟର ପ୍ରକାଶ 
ସବୁ କିଛିରେ ଅଛି; ମନଗୁଡ଼ିକ କେତେଗୁଡ଼ିଏ ଦର୍ପଣ ମାତ୍ର । ଯାହାକୁ 
ତୁମେମାନେ ପ୍ରେମ, ଭୟ, ଘୃଣା, ପୁଣ୍ଯ ଓ ପାପ କହ, ସବୁ ଆତ୍ମାର 
ପ୍ରତିଫଳନ ମାତ୍ର । ଯେତେବେଳେ ପ୍ରତିଫଳକ ନିକୃଷ୍ଟ, ସେତେବେଳେ 
ପ୍ରତିଫଳନ ମଧ୍ଯ ମନ୍ଦ ହେବ । 

୩୯ । ଏକଦା ଆମେ ନିମ୍ନତର ଜୀବ ଥୁଲୁ । ଆମେ ମନେକରୁ, 
ସେମାନେ ଆମ ଅପେକ୍ଷା ଭିନ୍ନ ପ୍ରକୃତିର । ମୁଁ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟଦେଶର 
ଲୋକମାନଙ୍କୁ କହିବାର ଶୁଣିଅଛି, “ଏ ଜଗତ ମୋ ପାଇଁ ସୃଷ୍ଟ ।” ଯଦି 
ବାଘଗୁଡ଼ିକ ବହି ଲେଖ୍‌ପାଗୁଥାଆନ୍ତେ, ସେମାନେ ଲେଖନ୍ତେ : ' ମନୁଷ୍ୟ 
ଆମ ପାଇଁ ସୃଷ୍ଟ । ମନୁଷ୍ୟ ଘୋର ପାପୀ, କାରଣ ସେମାନେ ବାଘ 
ହାବୁଡ଼ରେ ସହଜରେ ପଡ଼ନ୍ତି ନାହିଁ ।” ଯେଉଁ କୀଟ ଆଜି ମାଟି ଉପରେ 
ଚାଲିଛି, ସେ ମଧ୍ଯ ଭାବୀ ଭଶ୍ଵର । 

୪୦ । ପ୍ରକୃତିର ନିୟମ ଅନୁସାରେ ଚଳିବା ହୁଁ ମୁକ୍ତି _- ଏ ମତ ମୁଁ 
ସ୍ନୀକାର କରେ ନାହିଁ । ଏହାର ଅର୍ଥ କ'ଣ ମୁଁ ବୁଝିପାରେ ନାହିଁ । ମାନବ- 
ପ୍ରଗତିର ଇତିହାସ ଆଲୋଚନା କଲେ ଦେଖାଯାଏ, ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ 
ବିରୋଧରେ ଆଚରଣ କରି ମନୁଷ୍ୟ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ହୋଇଅଛି । 


ପ୍ରଶ୍ନୋଭ୍ର ଓ ଆଲୋଚନାର ଅଂଶ ୫୯ 


ଉଚ୍ଚତର ନିୟମଦ୍ଵାରା ନିମ୍ନତର ନିୟମକୁ ଜୟ କରାଯାଏ । କିନ୍ତୁ 
ସେଥ୍ରେ ମଧ୍ଯ ଜୟେଳ୍ୁ ମନ ମୁକ୍ତିର ଚେଷ୍ଟା କରୁଅଛି ଏବଂ ଆମେ 
ଯେତେବେଳେ ବୁଝିଲୁ ଯେ ସଂଗ୍ରାମ ମଧ୍ଯ ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ ଦ୍ଵାରା ସୀମିତ, 
ସେତେବେଳେ ତାହାକୁ ମଧ୍ଯ ଜୟ କରିବାର ଚେଷ୍ଟା ଆମେ କରିଥାଉ । 
ସୁତରାଂ ପ୍ରତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ମୁକ୍ତି ହିଁ ହେଲା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ । ବୃକ୍ଷ କେବେହେଲେ 
ନିୟମଲଙ୍ଘନ କରେ ନାହିଁ। ଗୋରୁ ଚୋରି କରିଥୁବାର ମୁଁ କେବେ 
ଦେଖ୍‌ନାହିଁ । ଶାମୁକା କେବେହେଲେ ମିଛ କଥା କହେ ନାହିଁ -- ତଥାପି 
ସେମାନେ ମନୁଷ୍ୟ ଅପେକ୍ଷା ଉଚ୍ଚତର ନୁହନ୍ତି । ଏହି ଜୀବନ ମୁକ୍ତିର ଏକ 
ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଘୋଷଣା ! ସାମାଜିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ, ରାଜନୈତିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
କିମ୍ବା ଆମ ଧର୍ମ ଜୀବନରେ ଏହି ନିୟମାନୁବର୍ରିତାର ଆଧୂକ୍ଯ ହେଲେ 
ଆମେ ଜଡ଼ରେ ପରିଣତ ହେବୁ । ନିୟମାଧ୍ୂକ୍ୟ ମୃତ୍ୟୁର ଚିହ୍ନ । ଯେଉଁ 
ସମାଜରେ ନିୟମର ଆଧୂକ୍ୟ ଦେଖାଦିଏ, ତାହା ଶୀଘ୍ର ଲୋପ ପାଇବ | 
ଯଦି ତୁମେମାନେ ଭାରତବର୍ଷର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ଆଲୋଚନା କର, ତେବେ 
ଦେଖ୍‌ବ ଯେ ହିନ୍ଦୁଙ୍କ ଭଳି ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଜାତିରେ ଏତେ ଅଧକ ନିୟମ 
ପ୍ରଚଳିତ ନାହିଁ, ତେଣୁ ଜାତିଗତଭାବେ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ମୁତ୍ୟୁ ଘଟିଛି । କିନ୍ତୁ 
ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ଗୋଟିଏ ବିଶେଷ ଭାବ ହେଉଛି, ସେମାନେ କେବେହେଲେ 
ଧର୍ମ ବିଷୟରେ କୌଣସି ମତବାଦ ବା ମତାନ୍ଧତା ସୃଷ୍ଟି କରିନାହାନ୍ତି, 
ଫଳରେ ( ସେମାନଙ୍କ ) ଧର୍ମର ସର୍ବାଧ୍କ ପରିପୁଷ୍ଠି ସାଧୂତ ହୋଇଅଛି । 
ଚିରନ୍ତନ ନିୟମାନୁବର୍ଭିତା ମୁକ୍ତି ହୋଇ ନ ପାରେ । କାରଣ ଚିରନ୍ତନକୁ 
ନିୟମାନୁବର୍ଭୀ କରିବାର ଅର୍ଥ ହେଲା ତାହାକୁ ସଂଙ୍କୁଚିତ କରିବା । 

୪୧ । ଭଗବାନଙ୍କ କୌଣସି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନାହିଁ; କାରଣ ତାଙ୍କର 
ଯଦି କୌଣସି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥାଆନ୍ତା, ତେବେ ସେ ଗୋଟିଏ ବୃକ୍ଷ ଅପେକ୍ଷା 
ଉତ୍କୃଷ୍ଟ ହୋଇ ନ ଥାନ୍ତେ । ତାଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ କାହିଁକି ରହିବ ? ଯଦି 
ତାଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥାଆନ୍ତା ତେବେ ସେ ସେହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ବଦ୍ଧ 
ହୋଇଥାଆନ୍ତେ । ମନେକର, ଜଣେ ଗୋଟିଏ ଗାଲିଚା ବୁଣୁଛି, ଅର୍ଥାତ୍‌ 


ନ 
୬୦ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ 


ସେ ଗୋଟିଏ ମହତ୍ତର ଭାବକୁ ରୂପ ପ୍ରଦାନ କରୁଛି । ଭଗବାନ ନିଜକୁ 
ଖାପଖୁଆଇ ଚଳିବେ ଏପରି ଭାବ କେଉଁଠି ? ସମ୍ରାଟଗଣ ଯେପରି 
କେବେ କେଦେ ପିତୁଳା ନେଇ ଖେଳନ୍ତି, ସେହିପରି ଭଶ୍ଵର ମଧ୍ଯ ଏହି 
ପ୍ରକୃତି ସହିତ ଖେଳୁଛନ୍ତି, ଏବଂ ଆମେ ଏହାକୁ ହିଁ ନିୟମ କହୁ, କାରଣ 
ଏହାର ଗୋଟିଏ କ୍ଷୁଦ୍ଵ ଅଂଶ -- ଯାହା ଶୂଙ୍ଗଳିତଭାବେ ଚାଲିଛି - ` କେବଳ 
ତାହାକୁ ହିଁ ଦେଖ୍‌ଥାଉ । ନିୟମ ସମ୍ପର୍କରେ ଆମର ସମସ୍ତ ଧାରଣା ଏହି 
କ୍ଷୁଦ୍ଵ ଅଂଶ ଭିତରେ ସୀମାବଦ୍ଧ । ନିମୟ ଅନନ୍ତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନନ୍ତକାଳ 
ଧରି ପ୍ରସ୍ତର ପଡ଼ୁଥ୍‌ବ -- ଏହା ସତ୍ୟ ନୁହେଁ । ଯଦି ଯୁକ୍ତି ଅଭିଜ୍ଞତା ଉପରେ 
ପ୍ରତିଷ୍ଚିତ ହୁଏ, ତେବେ ପଚାଶ ଲକ୍ଷ ବର୍ଷ ପୂର୍ବେ ପ୍ରସ୍ତର ପଡୁଥ୍‌ବାର 
କିଏ ଦେଖୁଛି ? ସୁତରାଂ ନିୟମ ମନୁଷ୍ୟର ସ୍ଵଭାବ ଗତ ବସ୍ତୁ ନୁହେଁ । 
ମନୁଷ୍ଯ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବିଜ୍ଞାନସମ୍ମତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ହେଲା, ଆମର ଯେଉଁଠାରୁ 
ଆରମ୍ଭ, ସେହିଠାରେ ହିଁ ଶେଷ । କାର୍ଯ୍ୟତଃ ଆମେ ନିୟମର ବାହାରକୁ 
କ୍ରମଶଃ ଚାଲିଛୁ ଏବଂ ପରିଶେଷରେ ସମଗ୍ର ଜୀବନର ଅଭିଜ୍ଞତା ନେଇ 
ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣଭାବରେ ନିୟମାତୀତ ହେଉ । ଶଶ୍ଵର ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୁକ୍ତ ଅବସ୍ଥାରୁ 
ଆମର ଆ ରମ୍ଭ, ପୁଣି ଶଶ୍ଵର ବା ମୁକ୍ତ ଅବସ୍ଥାରେ ହୁଁ ଆମର ପରିସମାପ୍ତି । 
ନିୟମଗୁଡ଼ିକ ଆମ ପଥରେ ରହିଛି ଏବଂ ଏହିସବୁ ନିୟମ ଭିତର ଦେଇ 
ଆମକୁ ଯିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ବେଦାନ୍ତ ମୁକ୍ତିର ଏକ ନିର୍ଭୀକ ଘୋଷଣା । ନିୟମ 
ବେଦାନ୍ତବାଦୀଙ୍କୁ ଭୀତ କରେ । ଏହି ଚିରନ୍ତନ ନିୟମ ତାଙ୍କ ନିକଟରେ 
ଅତି ଭୟାବହ କଥା, କାରଣ ତାହାହେଲେ ମୁକ୍ତିର ପଥ ଅବରୁଦ୍ଧ ହେବ । 
ଯଦି ଏପରି ଏକ ଚିରନ୍ତନ ନିୟମରେ ସେ ବଦ୍ଧ ହୁଅନ୍ତି, ତେବେ ମନୁଷ୍ୟ 
ଓ ଖଣ୍ଡିଏ ତୃଣ ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ କେଉଁଠି ? ନିୟମର ବସ୍ତୁ ନିରପେକ୍ଷ 
ଭାବରେ ଆମର ବିଶ୍ଵାସ ନାହିଁ । 

୪୨ । ଆମେ କହିଥାଉ ଯେ, ମୁକ୍ତିଲାଭ ପାଇଁ ଆମକୁ ଚେଷ୍ଟା 
କରିବାକୁ ହିଁ ହେବ । ସେହି ମୁଲ୍ତି ହିଁ ହେଲା ଭଶ୍ଵର । ସେହି ଆନନ୍ଦକୁ ହିଁ 
ମନୁଷ୍ଯ ସର୍ବଦା ଉପଭୋଗ କରିଥାଏ । ଯେତେବେଳେ କେହି ଅସୀମ 


ପ୍ରଶ୍ନୋତ୍ତର ଓ ଆଲୋଚନାର ଅଂଶ ଏ 


ଆନନ୍ଦ ପାଇବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରେ, ସେତେବେଳେ ସେ ବସ୍ତୁରେ ସେହି 
ଆନନ୍ଦର କଣିକା ମାତ୍ର ପାଇଥାଏ । ଭଶ୍ଵରଙ୍କଠାରେ ସାଧକ ଯେଉଁ ଆନନ୍ଦର 
ଲାଭ କରେ, ଚୋରି କରି ଚୋର ମଧ୍ଯ ସେହି ଆନନ୍ଦ ପାଇଥାଏ -- 
ଯଦିଓ ତାହା ଆ ନନ୍ଦର କଣିକା ମାତ୍ର ଏବଂ ତାହା ଦୁଃଖ ସହିତ ମିଶ୍ରିତ । 
ଯଥାର୍ଥ ଆନନ୍ଦ ହିଁ ଭଗବାନ, ପ୍ରେମ ହିଁ ଭଗବାନ, ମୁକ୍ତି ହଁ ଭଗବାନ | 
ଯାହା ମନୁଷ୍ୟକୁ ବଦ୍ଧ କରେ, ତାହା ଭଗବାନ ନୁହେଁ | 

୪୩ । ଯଥାର୍ଥ ସତ୍ୟ ଅବ୍ୟକ୍ତ, ପ୍ରକାଶଶୂନ୍ଯ । ଆମେ ଧାରଣା 
କରିପାରୁ ନାହିଁ, କାରଣ ଧାରଣା କରିବାକୁ ହେଲେ ମନଦ୍ବାରା ତାହା 
କରିବାକୁ ହେବ, କିନ୍ତୁ ମନ ଗୋଟିଏ ବ୍ୟକ୍ତ ପଦାର୍ଥ । ପ୍ରକୃତ ସତ୍ତାର 
ମହିମା ଏହି ଯେ, ତାହା ଧାରଣାତୀତ, ମନର ଆଗୋଚର | ଆମମାନଙ୍କୁ 
ମନେରଖବାକୁ ହେବ ଯେ, ତୀବ୍ରତମ ଓ କ୍ଷୀଣତମ ଆଲୋକସ୍ବନ୍ଦନ ଆମେ 
ଦେଖ୍‌ପାରୁ ନାହିଁ, ସେଗୁଡ଼ିକ ଗୋଟିଏ ସତ୍ତାର ବିପରୀତ ପ୍ରାନ୍ତ । ଏପରି 
କେତେଗୁଡ଼ିଏ ଜିନିଷ ଅଛି, ଯାହା ଆମର ଅଜ୍ଞାତ, କିନ୍ତୁ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଆମେ 
ଚାହିଁଲେ ଜାଣିପାରିବୁ । କେବଳ ଅଜ୍ଞାନ ହେତୁ ତାହା ଆମେ ଜାଣିପାରୁ 
ନାହେଁ । ପୁଣି ଏପରି କେତେକ ବସ୍ତୁ ଅଛି, ଯେଉଁଗୁଡ଼ିକୁ ଅମେ କେବେ 
ଜାଣିପାରିବୁ ନାହିଁ, କାରଣ ସେଗୁଡ଼ିକ ଆମ ଜ୍ଞାନର ସର୍ବୋଚ୍ଚ ସ୍ପନ୍ଦନ 
ଅପେକ୍ଷା ଉଚ୍ଚ ପର୍ଯ୍ୟାୟର । ଆମେ ସର୍ବଦା ହିଁ ସେହି ଶାଶ୍ବତ ସନାତନ 
ସତ୍ତା ଯଦିଓ ତାହା ଆମର ଅଜ୍ଞାତ, କାରଣ ତାହା ଜ୍ଞାନାତୀତ । ଧାରଣା 
ବା ଚିନ୍ତାର ସସୀମତ୍ଵ ତାହାର ଅସ୍ତିତ୍ଵର ଭିତ୍ତି । ଉଦାହରଣସ୍ଵରୂପ, ଯଦିଓ 
ଏମୁଁ” ତ୍ଵ ଅପେକ୍ଷା ନିଶ୍ଚିତତର ମୋର କିଛି ନାହିଁ, ତଥାପି ଶରୀର ଓ ମନ, 
ସୁଖୀ ବା ଦୁଃଖୀ, ପୁରୁଷ ବା ସ୍ତ୍ରୀରୂପେ କେବଳ ମୁଁ ତାହାର ଧାରଣା 
କରିପାରେ । ଯେତେବେଳେ ମୁଁ ନିଜ ଯଥାର୍ଥ ସ୍ଵରୂପର ଧାରଣା କରିବାକୁ 
ଚେଷ୍ଟା କରେ, ସେତେବେଳେ ସ୍ଵରୂପକୁ ଶରୀର ବା ମନର ସ୍ତରକୁ 
ଆଣିବାକୁ ମୁଁ ବାଧ୍ଯ ହୁଏ, ଯଦିଓ ମୁଁ ମୋର ସ୍ଵରୂପ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ନିଣିିତ । 
ମ୍ଥିୟେ। ପତି ପାଇଁ କେହି ପତିକୁ ଭଲ ପାଏ ନାହିଁ, ଭଲ ପାଇବାର 


୬୨ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ 


କାରଣ ତା” ମଧ୍ଯରେ ଆତ୍ମା ରହିଛନ୍ତି । କେବଳ ଆତ୍ମା ମାଧ୍ଯମରେ ହିଁ 
ପନ୍ନୀ ପତିଙ୍କୁ ଭଲପାଏ । ପ୍ରିୟେ, ପନ୍ନୀଙ୍କ ପାଇଁ କେହି ପନ୍ଜୀଙ୍କୁ ଭଲ 
ପାଏ ନାହିଁ, କେବଳ ଆତ୍ମା ମାଧ୍ଯମରେ ହିଁ ଆମେ ଭଲ ପାଇଥାଉ ।' ଏହି 
ଆତ୍ମସତ୍ତା ହିଁ ଯେ ଏକମାତ୍ର ବସ୍ତୁ, ତାହା ଆମେ ଜାଣୁ, କାରଣ ଆତ୍ମାରେ 
ଏବଂ ଆତ୍ମା ମଧ୍ଯଦେଇ ଆମେ ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ ଭପଲବ୍୍‌ଧ୍‌ କରିଥାଉ | ତଥାପି 
ଆମେ ଏହା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଧାରଣା କରିପାରୁ ନାହୁଁ । ଜ୍ଞାତାକୁ ଆମେ କିପରି 
ଜାଣିବୁ ? ଯଦି ଆମେ ଜ୍ଞାତୀଙ୍କୁ ଜାଣିପାରନ୍ତୁ, ତେବେ ସେ ଆଉ ଜ୍ଞାତା 
କିପରି ହେବେ, ସେ ସେତେବେଳେ ଜ୍ଞେୟ ହୋଇ ଯିବେ | 

୪୪। ପୁରୁଣା ସଂସ୍କାରଗୁଡ଼ିକ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଯୁକ୍ତି - ବିଚାରର 
ପ୍ରୟୋଜନ ରହିଛି । ପୁନଶ୍ଚ ସଂସ୍କା ରଗୁଡ଼ିକ ବିଦୁରିତ ହେଲେ ଯାହା ରହେ, 
ତାହା ହିଁ ବେଦାନ୍ତ । ଗୋଟିଏ ସୁନ୍ଦର କବିତାରେ ରଷି ନିଜକୁ ସମ୍ବୋଧନ 
କରି କହୁଛନ୍ତି, ' ବନ୍ଧୁ, ତୁମେ କାହିଁକି କାନ୍ଦୁଛ ? ଚୁମର କୌଣସି ଭୟ 
ନାହିଁ, ତୁମର ମରଣ ନାହିଁ । କାହିଁକି ତୁମେ କାନ୍ଦୁଛ ? ତୁମର କୌଣସି 
ଦୁଃଖ ନାହିଁ, କାରଣ ନୀଳ ଅନନ୍ତ ଆକାଶ ପରି ତୁମେ ଅପରିଣାମୀ । 
ନାନା ବର୍ଣ୍ଣର ମେଘଗୁଡ଼ିକ ଆକାଶ କ୍ରୋଡ଼ରେ କିଛିକାଳ ପାଇଁ ବର୍ଣ୍ଣଛଟା 
ବିକିରଣ କରି ମିଳେଇଯାଆଡ୍ି -- କିନ୍ତୁ ଆକାଶ ଯାହା ଥୁଲା ତାହା ହିଁ 
ରହେ । ତୁମକୁ କେବଳ ଏହି ଅଜ୍ଞାନରୂପ ମେଘକୁ ଅପସାରିତ କରିବାକୁ 
ହେବ।”” କେବଳ ଜଳର ଗତିରୋଧକାରୀ କବାଟଗୁଡ଼ିକୁ ଖୋଲି 
ଦେବାକୁ ହେବ ଏବଂ ପଥ ପରିଷ୍କାର କରିବାକୁ ହେବ । ଜଳରାଶି ସ୍ଵଭାବ 
ଅନୁଯାୟୀ ପ୍ରବେଶ କରିବ ଏବଂ ଖାତଗୁଡ଼ିକ ପୂରଣ କରିବ, କାରଣ 
ଜଳରାଶିରେ ଗତି ପୂର୍ବରୁ ହିଁ ବିଦ୍ୟମାନ । 

୪୫ । ମନୁଷ୍ୟ ଚେତନ ଓ ଅଚେତନର ମିଶ୍ରଣ । ଚେତନସ୍ତରକୁ 
ଅତିକ୍ରମ କରିବାର ସମ୍ଭାବନା ମଧ୍ଯ ତାହାର ଅଛି । କେବଳ ସେତିକିବେଳେ 


୧, ବୃହଦାରଣ୍ୟକ ଉପ,, ୨ / ୪/ ୫ 
୨. ତୁଳନୀୟ : ଅବଧୂତଗୀତା, ୩/୩୪ 


ପ୍ରଶ୍ନୋଭର ଓ ଆଲୋଚନାର ଅଂଶ ୬୩ 


ଆମେ ମନ୍ୁଷ୍ୟପଦବାଚ୍ୟ ହେବା, ଯେତେବେଳେ ଆମେ ଯୁକ୍ତି - ବିଚାରର 
ଅତୀତକୁ ଯାଇପାରିବା । ଉଚ୍ଚତର” ବା “ନିମ୍ନତର” ଇତ୍ୟାଦି କଥା 
କେବଳ ବ୍ୟାବହାରିକ ଜଗତରେ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଏ । କିନ୍ତୁ ପାରମାର୍ଥ୍କ 
ଜଗତ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଏପରି କହିବା ସ୍ଵବିରୋଧୀ, କାରଣ ସେଠାରେ 
କୌଣସି ଭେଦ ନାହିଁ । ବ୍ୟାବହାରିକ ଜଗତରେ ବିକାଶର ଚରମ 
ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ମନୁଷ୍ୟତ୍ତ୍ଵ । ବୈଦାନ୍ତିକ କହନ୍ତି, ମନୁଷ୍ୟ ଦେବତା ଅପେକ୍ଷା 
ଉଚ୍ଚତର । ଦେବତାମାନେ ମରଣଶୀଳ - ¬ ସେମାନଙ୍କୁ ମନୁଷ୍ଯ ହୋଇ 
ଜାତ ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ । ଦେବତାମାନେ ମଧ୍ଯ ମାନବଶରୀର ମାଧ୍ଯମରେ 
ପୂର୍ଣ୍ଣତ୍ଵ ଲାଭ କରିପାରନ୍ତି । 

୪୬ । ମୁକ୍ତି ମନୁଷ୍ୟର କରତଳଗତ, କିନ୍ତୁ ଏହି ତତ୍ତ୍ଵ ଆବିଷ୍କାର 
କରିବାକୁ ହେବ। ମନୁଷ୍ୟ ମୁକ୍ତ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରତି ମୁହୂର୍ତରେ ସେ ତାହା 
ଭୁଲିଯାଏ । ଏହି ସତ୍ୟକୁ ଜ୍ଞାତସାରରେ ବା ଅଜ୍ଞାତସାରରେ ଆବିଷ୍କାର 
କରିବା ହିଁ ମନୁଷ୍ୟର ସମଗ୍ର ଜୀବନପ୍ରଚେଷ୍ଟା । ଜ୍ଞାନୀ ଓ ଅଜ୍ଞାନୀ ମଧ୍ଯରେ 
ପାର୍ଥକ୍ୟ ଏତିକି ଯେ, ଜ୍ଞାନୀ ଜ୍ଞାତସାରରେ ଯାହା କରନ୍ତି, ଅଜ୍ଞାନୀ ତାହା 
ଅଜ୍ଞାତସାରରେ କରନ୍ତି । ସମସ୍ତେ ମୁକ୍ତି ପାଇଁ ସଂଗ୍ରାମ କରୁଛନ୍ତି __ 
ପରମାଣୁଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ନକ୍ଷତ୍ର ମଣ୍ଡଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ । ଅଜ୍ଞାନୀ ଗୋଟିଏ 
ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସୀମା ମଧ୍ଯରେ ମୁକ୍ତି ପାଇଲେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୁଏ - କ୍ଷୁଧା ଓ ଦୃଷ୍ାରୁ 
ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହେଲେ ସେ ଆନନ୍ଦିତ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ଜ୍ଞାନୀ ଏହାଠାରୁ 
ପ୍ରବଳତର ବନ୍ଧନ ଛିନ୍ନ କରିବାକୁ ଚାହାଁନ୍ତି । ସେ ରେଡ୍‌ ଇଣ୍ଡିୟାନ୍‌ମାନଙ୍କର 
ସ୍ଵାଧୀନତାକୁ ମୁଚ୍ଜି ବୋଲି ମନେ କରନ୍ତି ନାହିଁ । 

୪୭ । ହିନ୍ଦୁ ଦାର୍ଶନିକମାନଙ୍କ ମତରେ ମୁକ୍ତି ହିଁ ଆମର ଚରମ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ । ଜ୍ଞାନ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହୋଇ ନ ପାରେ, କାରଣ ଜ୍ଞାନ ଯୌଗିକ ପଦାର୍ଥ । 
ଜ୍ଞାନ ଶଲ୍ଲି ଓ ମୁଭ୍ତିର ମିଶ୍ରଣ । ଏକମାତ୍ର ମୁକ୍ତି ହଁ ଆମମାନଙ୍କର କାମ୍ୟ । 
କେବଳ ମୁକ୍ତି ପାଇଁ ମନୁଷ୍ଯ ଚେଷ୍ଟା କରି ଚାଲିଛି । କେବଳ ଶକ୍ତିରୁ 
ଜ୍ଞାନଲାଭ ହୁଏ ନାହିଁ । ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ, ଜଣେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ବୈଦ୍ୟୁତିକ 


୬୪ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ 


ତରଙ୍ଗକୁ ଏକମାଇଲ ଦୂରକୁ ପ୍ରେରଣ କରିପାରତ୍ତି, .କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତି ଏହାକୁ 
ଅସୀମ ଦୂରତ୍ସକୁ ପଠାଇପାରେ । ତା'ହେଲେ କ'ଣ ଆମେ ପ୍ରକୃତିର 
ପୂଜା କରିବା ? ନିୟମ ଆମର କାମ୍ୟ ନୁହେଁ, ନିୟମ ଭଙ୍ଗ କରିବାର ଶକ୍ତି 
ପ୍ରୟୋଜନ । ଆମେ ନିୟମାତୀତ ହେବାକୁ ଚାହୁଁ । ଯଦି ତୁମେ ନିୟମ 
ବଦ୍ଧ ହୁଅ, ତା'ହେଲେ ମେଞ୍ଚାଏ କାଦୁଅ ସଦୃଶ ହେବ | ବର୍ଭମାନ ତୁମେ 
ନିୟମାତୀତ କି ନୂହଁ -- ଏହା ଆମର ପ୍ରଶ୍ନ ନୁହେଁ, କିନ୍ତୁ ଆମର ଯଥାର୍ଥ 
ସତ୍ତା ଯେ ନିୟମାତୀତ, ଏହି ଭାବକୁ ଭିରି କରି ମାନବପ୍ରଗତିର ଇତିହାସ 
ରଚିତ । ଉଦାହରଣସ୍ଵରୂପ, ଜଣେ ଲୋକ ଅରଣ୍ୟରେ ବାସ କରେ, ସେ 
କୌଣସି ଶିକ୍ଷାଲାଭ କରି ନାହିଁ। ସେ ଦିନେ ଦେଖ୍‌ଲା ଯେ ଗୋଟିଏ 
ପଥର ପଡୁଛି । ଏହା ଏକ ପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣା; କିରୁ ସେ ମନେ କରୁଛି 
ଏହା ହିଁ ମୁକ୍ତି । କାରଣ, ସେ ଭାବେ ଯେ ପଥରଟାର ଆତ୍ମା ଅଛି, ଯାହା 
ସ୍ଵଭାବତଃ ମୁକ୍ତ । କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ସେ ଜାଣିବ ଯେ, ପଥରଟା ତଳେ 
ପଡ଼ିବା ପାଇଁ ବାଧ୍ଯ, ସେତେବେଳେ ସେ କହିବ, ଏହା ପ୍ରକୃତି - ଏହା 
ଯାନ୍ତ୍ରିକ କର୍ମ । ମୁଁ ଚାହିଁଲେ ରାସ୍ତାକୁ ଯାଇପାରେ କିମ୍ବା ନ ପାରେ । ଏହି 
ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ର ହିଁ ମୋର ମହିମା । କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ମୁଁ ନିଶ୍ଚିତରୂପେ ଜାଣିବି 
ଯେ, ମୋତେ ସେଠାକୁ ଯିବାକୁ ହେବ, ସେତେବେଳେ ମୁଁ ନିଜ ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ର୍ୟ 
ତ୍ୟାଗ କରି ଗୋଟିଏ ଯନ୍ତ୍ରରେ ପରିଣତ ହେବି । ଅନନ୍ତ ଶଚ୍ଚି ଥୁବା ସନ୍ତ୍ଵେ 
ପ୍ରକୃତି ଗୋଟିଏ ଯନ୍ତ୍ରମାତ୍ର: ମୁକ୍ତି ହିଁ ଚେତନ ଜୀବର ମୂଳ ଉପାଦାନ । 
ବେଦାନ୍ତମତରେ ଅରଣ୍ୟରେ ରହୁଥୁବା ମନୁଷ୍ୟର ଭାବ ଠିକ୍‌, ତାହାର 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ମଧ୍ଯ ଠିକ୍‌, କିନ୍ତୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଭୁଲ୍‌ । ସେ ଏହି ପ୍ରକୃତିକୁ ସ୍ଵାଧୀନ 
ମନେକରେ, ନିୟମଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ବୋଲି ଭାବେ ନାହିଁ । ଯାବତୀୟ 
ମାନବ- ଅଭିଜ୍ଞତା ପରେ ଆମେ ମଧ ଠିକ୍‌ ଏହି ଭାବରେ ଚିନ୍ତା କରିବା 
-_- ଯଦିଓ ଦାର୍ଶନିକ ଦୃଷ୍ିଭଙ୍ଗୀରୁ | ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ, ମୁଁ ରାସ।କୁ ଯିବାକୁ 
ଚାହେଁ । ସେଥ୍ପାଇଁ ଇଚ୍ଛା- ଶକ୍ତିର ଅନୁପ୍ରେରଣା ମଧ୍ଯ ପାଇଲି, କିନ୍ତୁ 
ଗଲି ନାହିଁ । ଯିବାର ଇଚ୍ଛା ଓ ରାସ୍ତାକୁ ଯିବା -- ଏହି ଦୁଇଟିର ମଧବର୍ରୀ 
ସମୟରେ ମୁଁ ଏକଭାବରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରି ଚାଲିଛି । କର୍ମର ଏହି ଏକରୂପତାଜୁ 


ପ୍ରଶ୍ନୋତ୍ତର ଓ ଆଲୋଚନାର ଅଂଶ ୬୫ 


ଆମେ ନିୟମ କହିଥାଉ । ମୁଁ ଦେଖୁଛି, ମୋ କର୍ମର ଏହି ସମାନତା 
ମଝିରେ ମଝିରେ ବ୍ୟାହତ ହୁଏ; ସୁତରାଂ ମୋର କର୍ମ ନିୟମା ବଦ୍ଧ ନୁହେଁ । 
ମୁଁ ସ୍ଵାଧୀନଭାବେ କାର୍ଯ୍ୟ କରେ । ମୁଁ ପାଞ୍ଚମିନିଟ୍‌ ସମୟ ରାସ୍ତାରେ 
ଚାଲିଲି । କିନ୍ତୁ ଚାଲିବା ପୂର୍ବରୁ ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତି ମୋତେ ଚାଲିବା ପାଇଁ ପ୍ରବୃତ୍ତି 
ଦେଇଛି । ତେଣୁ ମନୁଷ୍ୟ ମନେକରେ -_ ସେ ସ୍ଵାଧୀନ, କାରଣ ତା'ର 
ସମଗ୍ର କର୍ମକୁ କ୍ଷୁଦ୍ବ କ୍ଷୁଦ୍ର କାଳରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଏ । ସମୟର ଏହି 
କ୍ଷୁଦ୍ବ କ୍ଷୁଦ୍ଵ ଅଂଶଗୁଡ଼ିକରେ ଏକରୂପତା ଥଲେ ସୁଦ୍ଧା ଏହାର ବାହାରେ 
ଏହି ସାମ୍ୟର ଅଭାବ ରହିଛି ଏବଂ ଏହି ଅନୈକ୍ୟବୋଧରେ ମନୁଷ୍ୟର 
ମୁକ୍ତଭାବ ନିହିତ । ପ୍ରକୃତରେ ଆମେ ଦୀର୍ଘକାଳସ୍ଥାୟୀ ଏକରୂପତା 
ଦେଖୁ ବାକୁ ପାଉ, କିନ୍ତୁ ଏହାର ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ଓ ଶେଷରେ ମୁକ୍ତିର ପ୍ରେରଣା 
ରହିଛି। ଆଦିରେ ମୁକ୍ତ ହେବାର ଏହି ପ୍ରେରଣା, ତାହା ହିଁ ବର୍ତ୍ତମାନ 
ଆବର୍ଭିତ ହେଉଅଛି । କିନ୍ତୁ ଏହି ଆବର୍ତନର କାଳ ଆମ ତୁଳନାରେ ଅତି 
ଦୀର୍ଘ । ଦାର୍ଶନିକ ରୀତି ଅନୁଯାୟୀ ବିଶ୍ଳେଷଣ କଲେ ଆମେ ଦେଖବାକୁ 
ପାଉ, ଆମେ ମୁକ୍ତ ନୋହୁଁ । କିନ୍ତୁ ଏହି ଚେତନା ଆମର ସର୍ବଦା ରହିଛି 
ଯେ, ମୁଁ ମୁକ” | ଏପରି ପରସରବିରୋଧୀ - ଭାବ କିପରି ଆସେ, ଏହା 
ଆମକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାକୁ ହେବ । ଆମମାନଙ୍କର ଦୁଇଟି ବୃଭି ଅଛି । 
ବିଚାରବୁଦ୍ଧି କହେ, ଆମର ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟର ପଣ୍ଟାତ୍‌ରେ କାରଣ ଅଛି । 
ଅଥଚ ପ୍ରତ୍ୟେକ କାର୍ଯ୍ୟର ପ୍ରେରଣା ସହିତ ଆମେ ଆମର ମୁଲ୍ତଭାବ 
ଘୋଷଣା କରୁଛୁ । ବେଦାନ୍ତର ମୀମାଂସା ହେଉଛି, ଆମମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ମୁକ୍ତଭାବ ରହିଛି -¬ କାରଣ ଆତ୍ମା ପ୍ରକୃତରେ ମୁକ୍ତ, କିନ୍ତୁ ଆତ୍ମାର କ୍ରିୟା 
ଯେଉଁ ଶରୀର ଓ ମନକୁ ଆଶ୍ରୟ କରି ପ୍ରକାଶିତ ହେଉଛି, ସେହି ଶରୀର 
ଓ ମନ ମୁକ୍ତ ନୁହେଁ । 

୪୮ । ଯେଉଁ ମୁହୂର୍ତରେ ଆମେ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା କରୁ, ସେହି ମୁହୂର୍ଭରେ 
ଆମେ ଦାସରେ ପରିଣତ ହେଉ । କେହି ଆମ ଉପରେ ଦୋଷାରୋପ 
କଲେ ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ମୋ ଭିତରେ କ୍ରୋଧ - ରୂପକ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ହୁଏ । 


୬୬ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ 


ଲୋକଟି ଯେଉଁ ସାମାନ୍ୟ ଆନ୍ଦୋଳନ ସୃଷ୍ଟି କଲା, ତାହା ମୋତେ ଦାସରେ 
ପରିଣତ କରିଛି । ସୁତରାଂ ଆମମାନଙ୍କୁ ଆମର ମୁକ୍ତସ୍ଵଭାବ ପ୍ରକାଶ 
କରିବାକୁ ହେବ । ଯେଉଁମାନେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବ୍ରାହ୍ମଣ, ପଣ୍ଡିତ, ନିମ୍ନତର ପ୍ରାଣୀ 
ବା ମାନବସମାଜର ଅତ୍ୟନ୍ତ ଘୃଣିତ, ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମନୁଷ୍ୟ, ମୁନି 
ବା ଜନ୍ତୁ ଦେଖନ୍ତି ନାହିଁ, ବରଂ ସମସ୍ତଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେଖନ୍ତି, 
ସେମାନେ ଜ୍ଞାନୀ । ଇହଜୀବନରେ ସେମାନେ ସ୍ବର୍ଗ (ସଂସାର) ଜୟ 
କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ସାମ୍ୟରେ ଦୃଢ଼ଭାବରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇଛନ୍ତି । ଭଗବାନ 
ଶୁଦ୍ଧ ଓ ସର୍ବତ୍ର ସମଭାବାପନ୍ନ । ଏପରି ଜ୍ଞାନୀ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଦେହଧାରୀ 
ଛଶ୍ଵର-ତୁଲ୍ୟ ।“ ଏହି ଲକ୍ଷ୍ୟ ଆଡ଼କୁ ଆମେ ଚାଲିଛୁ ଏବଂ ମନୁଷ୍ଯର 
ଵିଭିନ୍ନ ଉପାସନାପଦ୍ଧତି ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମ ଏହି ଲକ୍ଷ୍ୟସ୍ଥଳରେ ପହଞ୍ଚିବାର 
ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ପଥ ମାତ୍ର । ଯେଉଁ ଲୋକ ଅର୍ଥ ଚାହେଁ, ସେ ମଧ୍ୟ ମୁକ୍ତି 
ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରୁଅଛି - ଦାରିଦ୍ର୍ୟର ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତିର କାମନା କରୁଅଛି । 
ମନୁଷ୍ଯର ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମ ହିଁ ଉପାସନା, କାରଣ ସର୍ବତ୍ର ମୁକ୍ତିଲାଭର 
ଭାବ ପ୍ରକଟିତ, ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ବା ପରୋକ୍ଷଭାବରେ 
ମୁକ୍ତି-ଅଭିମୁଖୀ | ଯେଉଁ ସକଳ କାର୍ଯ୍ୟ ମୁକ୍ତି- ପଥରେ ବାଧାସ୍ଵରୂପ, 
ସେଗୁଡ଼ିକୁ ପରିହାର କରିବାକୁ ହେବ । ଜ୍ଞାତ ବା ଅଜ୍ଞାତସାରରେ 
ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵ ଭଗବାନଙ୍କର ଉପାସନା କରୁଅଛି । ଯେତେବେଳେ କେହି 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ନିନ୍ଦା କରେ, ସେ ଜାଣେ ନାହିଁ ଯେ, ତାହା ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କରି 
ପୂଜା, କାରଣ ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନଙ୍କର ନିନ୍ଦା କରୁଛନ୍ତି, ସେମାନେ 
ମଧ୍ଯ ମୁକ୍ତି ପାଇଁ ସଂଗ୍ରାମରତ । ସେମାନେ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ ଯେ, କୌଣସି 
ବିଷୟରେ ପ୍ରତିକ୍ରିୟାଶୀଳ ହୋଇ ସେମାନେ ସେହି ବିଷୟରେ ଦାସ 
ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି । ପ୍ରତିରୋଧ ସତ୍ତ୍ଵେ ତାହା ବିରୋଧରେ ଆଘାତ କରିବା 
ସହଜ ନୁହେଁ । 


୧. ଗୀତା ୫/ ୧୮-୧୯ 


ପ୍ରଶ୍ନେତ୍ତପର ଓ ଆଲୋଚନାର ଅଂଶ ୬୭ 


୪୯। ଯଦି ଆମେ ଆମର ସୀମାବଦ୍ଧ ବିଶ୍ଵାସରୁ ମୁକ୍ତ 
ହୋଇପାରଚ୍ଛୁ ତେବେ ଏହି ମୁହୂର୍ଭରେ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ହେବା ଆମ 
ପକ୍ଷରେ ସମ୍ଭବ ହୁଅନ୍ତା । ଏହା କେବଳ ସମୟର ପ୍ରଶ୍ନ । ତେଣୁ ଆହୁରି 
ଶକ୍ତି ପ୍ରୟୋଗ କର ଓ ସମୟକୁ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ କର । ସେହି ଅଧ୍ୟାପକଙ୍କ 
କଥା ସ୍ମରଣ କର, ଯେ ମର୍ମରପ୍ରସ୍ତରର ଗଠନରହସ୍ୟ ଆୟତ୍ତ କରି 
ବାରବର୍ଷରେ ମର୍ମର ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିଥଲେ, ଯଦିଓ ପ୍ରକୃତିକୁ ଏହା କରିବା 
ପାଇଁ ସହସ୍ର ସହସ୍ର ବର୍ଷ ଲାଗିଥୁଲା । 


୫୬୫୭୬୫୭ 


